[यह केवल निजी प्रयोग हेतु, अप्रकाशित तथा संशोधन अपेक्षित संग्रह है ] 


॥ ओरेम्‌ ॥ 


॥ वैशेषिक दर्शन॥ 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
॥ ओरेम्‌ ॥ 


वैशेषिक दर्शन ब्रह्ममुनिभाष्योपेतम्‌ 
(स्वामी ब्रह्मविदानन्द सूत्रार्थ भाषार्थ सहित) 


प्रथमो5्ध्यायः तत्र प्रथमाहिनिकम्‌ 


अथातो धर्म व्याख्यास्यागः ॥ ९॥ 

(अथ) अथ' #ब्दोउशिकारार्थ, अधिकार: प्रस्तावों विषयप्रारम्भः ग्रारभ्यते खलु 
विषय:,. सम्प्रति (अत. हेती; मानवस्य ग्रयोजनासिद्धिर्भवेद्िति हेतों: (/धर्मम) 
तत्प्रयोजनयाधरकं धर्मय (व्याख्यास्याम:) निरूपायिष्यायः/ 

ध्र्मार्थकाममोक्षा जति पदार्थचदुष्टयं हि प्रयोजन मानवस्य, तत्रार्थकायां त्वभ्युदयः, 
मोक्ष: खलु निः:श्रेयसम्‌/ तथाकृत्वा हि 'यतो5शभ्युदयनि:श्रेयसासित्धि: य॒ धर्मः” इत्यनन्तरसत्रया 
किमत्र स॒त॒स्यत्यादिधर्मशास्रेष्‌ वार्णितों वर्णाश्रमध्र्यों यद्वा (अथातो धर्मीजिज्ञाया” इत्याशिकृत्य 
जैमिनीयमीसांसाशास़े प्रदर्शित: कर्मकाण्डाख्यों धर्गो व्याख्यास्यते किंवाउत्यतमः काश्वित्‌ इति 
जिज्ञासायामस्तीद॑ं वैशेषिकं दर्शनम्‌, अत्र द्‌ धर्यविशेषस्ताद्धिन्न एव व्याख्यातु युक्तः। उक्तं हि 
“ध्र्मविशेषप्रसतात्‌” (५१॥ १॥ 


अथातो धर्म व्याख्यास्यामः ॥ १॥ 
पदार्थ :- (अथ) अब (धर्म) धर्म की (व्याख्यास्यामः) व्याख्या की जाती है; (अतः) इसलिए कि 
जिससे मनुष्य का चतुष्ट्य प्रयोजन सिद्ध होवे। 
सूत्रार्थ - अब एक विषय का आरम्भ किया जाता है, कि जिससे मनुष्य का चतुष्ट्य प्रयोजन 
सिद्ध होवे, इसलिए धर्म की व्याख्या करेंगे ॥ १॥ 


भाषार्थ:- (अथ) अथ शब्द यहाँ सूत्र में अधिकार के लिए पढ़ा गया है, अधिकार का अर्थ है 
प्रस्ताव, विषय का आरम्भ 5 विषय का आरम्भ किया जाता है, अब (अत. अतः शब्द हेतु 
अर्थ में पढ़ा गया है, मानव के प्रयोजन की सिद्धि हो, इस हेतु से /क््मण) उस प्रयोजन को 
सिद्ध करने वाले धर्म का व्याख्यान, निरूपण, ज्ञापन करेंगे। 


धर्म, अर्थ, काम व मोक्ष ये चार पदार्थ ही मानव के प्रयोजन हैं, उनमें अर्थ और काम 
ये तो अभ्युदय हैं तथा मोक्ष निःश्रेयस है, धर्म इन दोनों का साधन है, जिससे अभ्युदय और 
निःश्रेयस की सिद्धि होती है वह धर्म है, “यतोउश्यूदयनि:श्रेयसासिद्धिः त्॒ धर्मः” ( जो इससे 
अगला सूत्र है)। क्या यहां पर (इन ग्रंथों में) मनुस्मृति आदि धर्म शास्त्रों में वर्णित जो वर्णाश्रम 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 

धर्म है, उसका व्याख्यान करेंगे या जैमिनी ऋषिकृत मीमांसा शास्त्र में प्रदर्शित कर्मकांड 
नामक धर्म का व्याख्या करेंगे? या अन्य ही कोई धर्म है जिसकी व्याख्या करेंगे ? 

इस जिज्ञासा में यह वैशेषिक दर्शन है, इस वैशेषिक दर्शनशास्त्र में धर्म विषय जो 


मनुस्मृति, जैमिनी आदि से भिन्न की व्याख्या करना युक्त है। कहा भी है :- “धर्मीविशेषग्रस्तात्‌ 
“अर्थात्‌ धर्म विशेष से उत्पन्न (तत्त्व ज्ञान से निःश्रेयस होता है) ॥ १॥ 


य च धर्मः किंस्वरूप: किस्फलो केत्युच्यते - 
यतो5श्युदयनि:श्रेयसायिद्धि: स॒ धर्मः ॥२॥ 

(यत) यस्मात्‌ खलु यदनुणशनादिति यावत्‌ (अध्युदयानि:श्रेयसासिब्धि)) अध्युदयस्य - 
आभिमृखी श्तस्योदयस्य भाविन उत्कर्षस्य - इह्द परत्र च॒ जन्मानि सांसारिकसुखैश्वर्यस्य * 
पृनश्च निःश्रेयसस्य नितान्तकल्याणस्य मोक्षस्य सिश्धिभ्वेत्‌ (शः धर्म) से खलु धर्गों 
धर्मपदवाच्यः स॒ चात्र व्याख्यातव्यः/ 

न केवल सांयारिकसयुवैश्वर्य धर्मों न च॒ मोक्षसार्यीचित्तनमात्र धर्मः किन्त्भययह्तभावों 
यद्दोेभयसस्पत्तिधर्स:/ तदत्र वैशिष्ट्यं यदशभ्युदयरूपश्मिकोपारि निःश्रेयसमवातिएतेषथ का 
नि:श्रेयसस्य छायायामश्युदयः सम्प्रतिणते/ धरममाशित्यार्थकामी याध्यौँ तावेबाध्युदय: 
प्रयोजनमेकय, अपरश्व धर्मगुपजीव्य निःश्रेयर्स मोक्ष: याध्य:, झ्ति ग्रयोजन द्वितीयम/ एवं 
प्रयोजनद्वयं साध्यं धर्मतः ॥२॥ 


वह धर्म कैसा स्वरूपवाला है (किस प्रकार का है) उसका फल क्या होता है? आदि के 

विषय में कहते हैं- 
यतोध्भ्युदयनिःश्रेयससिद्धिः स धर्म: ॥२॥ 

सूत्रार्थ :- (यत:) जिस साधन से /अध्युदय) तत्व ज्ञान, निष्काम कर्म और ईश्वर उपासना “अर्थ 
और काम” आदि तथा (/नि:श्रेयस) मोक्ष की /सिद्धि) सिद्धि होती है; /छ धर्मः / उसे धर्म 
कहते हैं। 
भाषार्थ:- /यत. जिससे अर्थात्‌ जिस का अनुष्ठान-व्यवहार करने से5" आचरण करने से 
(अशभ्युदयानि:श्रेयसासिद्धि)) अभ्युदय - सामने आने वाली या समूह को प्राप्त हुए का, व आगे 
आने वाले उत्कर्ष - इस जन्म में या दूसरे जन्म में सांसारिक सुख ऐश्वर्य की सिद्धि और 
निःश्रेयस 5 नितांत कल्याण मार्ग 5 मोक्ष की सिद्धि होती /हः - श्षर्म/ वह धर्म है अर्थात्‌ 
जिससे सांसारिक सुख ऐश्वर्य और मोक्ष की प्राप्ति होती है, उस धर्म की शास्त्र में व्याख्या 
करने योग्य है। 

केवल सांसारिक सुख ऐश्वर्य धर्म नहीं और ना केवल मोक्ष मार्ग के लिए चिंतन मात्र 
करना धर्म है; किंतु दोनों का सहभाव या दोनों की संपत्ति बनना अर्थात्‌ अभ्युदयपूर्वक 
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निःश्रेयस को प्राप्त करना “धर्म” है। यहां पर यह विशेषता है कि अभ्युदय के ऊपर ही 
निःश्रेयस टिका हुआ है और निःश्रेयस की छाया में अभ्युदय प्रतिष्ठित है। धर्म को आश्रय करके 
अर्थ और काम साध्य है, यही अभ्युदय पहला प्रयोजन है और धर्म का आश्रय लेकर निःश्रेयस 


अर्थात्‌ अत्यंत दुख से छूट जाना, जो मोक्ष है वह भी साध्य है; ये दूसरा प्रयोजन है। दोनों 
प्रयोजन धर्म से साधने योग्य है ॥२॥ 


किश्व मतुस्य॒त्यादिधर्मशात्रेष्‌ प्रातिपादितस्य तथा प्वमीमांयायां वार्णितस्य धर्मस्य 
व्याख्यानमत्र लक्ष्य नास्ति 2? पनः किसन्यतमं धर्म व्याख्यादु निजाधिकारसथ च तथाकरणे 
स्वात्मानं प्रमाणीधृतं मत्यते भवान्‌ ? उच्यते नैवम्‌, किन्तु - 
तद्बच्चनादाम्रायस्य प्रामाण्यय्‌ ॥ ३॥ 
(वद्बरचनावु) व्‌! शब्देन प्रकृतों धर्मशब्दों गृह्मते/ तस्य धर्मस्य वचन तद्बचनम, 
उच्यतेडस्मित्रिति वचचनम्‌** प्रवचनशात्रं धर्मप्रवचनशात्रं वस्माद धर्मप्रवचनशाख्रत्वात्‌ 
(आम्रायस्य प्रमाण्यग) वेदस्य प्रमाणत्वं स्वीकुृर्वे! आज्ञायो वेद: खत धर्मप्रवचतनशाखत्रण, उक्त 


ह्वि मतुना वेदोडखिलो धर्ममलम (मनु: २_/६/ थ्रर्म जिज्ञाससानानां प्रमाणं परम श्रुति: ” (मनु: 


२/१३॥/ 
मान लिया मनुस्मृति आदि धर्मशास्त्रों में प्रतिपादित अथवा पूर्व मीमांसा में वर्णित 


धर्म की व्याख्या करना आपका उद्देश्य नहीं है, तो क्या इनसे भिन्न किसी अन्य धर्म की 
व्याख्या करने के लिए अपनी योग्यता को तथा अपने आपको आप प्रामाणिक समझते हैं? तो 
ऋषि ने कहा - ऐसी बात नहीं है, मै अपने आपको न तो दिखाना चाहता हूँ और न कोई नई 
बात रहा हूँ, अपितु जो कुछ वेदोक्त है उसे ही सबके सामने रख रहा हूँ - अतः मै अपनी बात 
नहीं कह रहा हूँ, किन्तु - 

तद्बचनादाम्रायस्य प्रामाण्यम्‌ ॥ ३॥ 


सूत्रार्थ :- धर्म का प्रवचन करनेवाला होने से मेरे द्वारा कथित धर्म के विषय में भी वेद की 
प्रामाणिकता ही सर्वोपरि है ॥३॥ 


भाषार्थ :- सूत्रोक्त 'तत्‌' शब्द से पीछे से आ रहे धर्म शब्द का ग्रहण इस सूत्र के साथ होता है, 
उस धर्म का प्रवचन। वचन शब्द की व्युत्पत्ति - जिसके अन्दर कुछ कहा जाए, उसे वचन 
कहते है अर्थात्‌ प्रवचन शास्त्र अर्थात्‌ धर्मप्रवचन शास्त्र इस कारण से, धर्मप्रवचन शास्त्र होने 
से, वेद की प्रामाणिकता स्वीकार करता हूँ (आम्रायस्य ग्रमाण्यम्र) आम्राय' का अर्थ वेद 
होता है। यह वेद' धर्म प्रवचन शास्त्र है। जो मूल रूप में किया है, उसका व्याख्यान ऋषियों 
ने किया है जैसे मनु जी के द्वारा केद्रेशखिलो धर्ममलम (मनु: २/६/ वेद समस्त धर्म का मूल 
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| धर्म जिज्ञासमानानां ग्रयाणं परम श्रुतिः” (मन: २/१३) जो धर्म को जानने की इच्छा 
करते हैं, वे श्रुति अर्थात्‌ वेद का आश्रय लेवे ॥ ३॥ 


अथवा- सूत्र का दूसरा अर्थ इस प्रकार से भी संभव है - 


मत्स्य॒त्यादिधर्मशास्राण्यूनुस॒त्य यद्वा प्वमीमांयादर्शनी लक्ष्यीकृत्य ध्र्मव्याख्यानं न 
करोतु, तत्र भवतों धर्मव्याख्याने ततः किं वैशिष्ट्यमथ च कि लक्ष्यीकृत्य तद्गयाख्यान क्रियते/ 
अत्रोच्यते - 

तद्बचचनादाम्रायस्य प्रामाण्यय्‌ ॥ ३॥ 
(आम्रायस्य प्रामाण्यम) मयाउत्र व्याख्यातव्ये धर्मे वेदस्य प्रमाणत्व॑ स्वीक्रियते; वेद लक्ष्यीकृत्य 


धर्मो व्याख्यास्यते/ यतः (वद्गरचनावु) ईश्वरवचनात्‌ - ईश्वरस्यथ * प्रवचनात्‌, वेद: खलु 
ईश्वरप्रवचनय्‌ (प्रत॒त॑ ब्रह्मणस्पतिर्मन्त्र वदत्युक्थ्यम्‌” (यजु: 2४/५७ / तथा च प्रशस्तपाद: “ 
तज्ञेध्रचोदनाशिव्यक्ताद्धमदिव” (प्रशस्तपाद:) ॥ ३॥ 


*। 'तत' इति सर्वनाम प्रसिद्धमिदं ब्रह्मगाम “ओ३म्‌ तत्‌ सत्‌” : 


मनुस्मृति आदि धर्मशास्त्र का अनुसरण करते हुए या मीमांसादर्शन को सामने रखते 
हुए धर्म की व्याख्या मत करो, तो भी आपके द्वारा व्याख्यात धर्म की विशेषता क्या है? 


आपने किसको लक्ष्य करके धर्म की व्याख्या कर रहे है? इस विषय में कनाद मुनि कहते है- 


तद्बचनादाम्नायस्य प्रामाण्यम्‌ ॥ ३॥ 

सूत्रार्थ :- (व) ईश्वर का (प्रवच्ननात) वचन होने से हमारे धर्म की व्याख्या में (आम्रायस्य) 
वेद की प्रमाणिकता है ॥३॥ 

भाषार्थ :- (आम्ञायस्य प्रामाण्यण) मेरे द्वारा इस व्याख्यान करने योग्य धर्म में वेद की 
प्रमाणिकता स्वीकार की गई है। वेद को लक्षित करके ही धर्म का व्याख्यान करेंगे क्‍योंकि 
(वद्गचनाव्‌) तत्‌ यह सर्वनाम ब्रह्मा नाम से प्रसिद्ध है ओम तत्सत्‌ ” में तो 'तत्‌' से ईश्वर का 
ग्रहण है। ईश्वर कथन होने से, ईश्वर का प्रवचन होने से वेद ईश्वर का है। इसमें प्रमाण देते हैं 
“प्रतृत॑ ब्रह्मणस्पातिर्सन्त्रं वदत्युक्थ्यम्‌” (यजु: ३४/५७ / वेद विद्या का रक्षक जगदीश्वर 
प्रशंसनीय पदार्थ में श्रेष्ठ वेद रूप मंत्र भाग को निश्चय कर अच्छे प्रकार कहता है ॥३॥ 


अस्मिज्छात्रे ग्याख्यातव्यों धर्मों न चैह्रिक इह्॒ लोके फ़लप्रदो 
मतुस्य॒त्यादिधर्मधातस्रप्रातिपादों व्णाश्रिमधर्मो न चामृष्मिकः परजत्मनि फलप्रदो 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
मीयांसाशाखवार्णित:... कर्मकाण्डाख्यय.,. आषि तभाशभ्यां भिन्नो निःश्रेयसफलो 
धर्मविशेषस्तत्त्वज्ञानाख्य:/ उच्यते च् - 
धर्मविशेषग्रय्ताद्‌ द्रव्यगुणकर्मसामान्यविशेषयमवायानां पदार्थानां साधस्यविधर््याश्यां 
तत्त्वज्ञानानिश्रेययय्‌ ॥ ४॥ 
दिव्यगुणकर्मसासान्यविशेषयमयवायानां. परदार्थनामु) . द्रव्यादीनां. षण्णां 
पदार्थपदवाच्यानाम॒ /साधर्यविधस्यश्याय) अन्य: यद्द यमानधर्गत्वेन तुल्यध्र्मत्वेन तथा 
विरुद्धधर्मत्वेनान्योन्यव्यावर्तकध्वर्गत्वेन नैजिकयुणवत्त्वेत च (धर्यीविशेषग्रसतात्‌ तत्त्वज्ञानाव) 
आत्मनिप्रकटीश्वधर्मीविेशेषात्‌ु ** तत्त्वज्ञानाव॒ तत्वज्ञानाख्यादेव  धर्मीविशेषप्रसतात्‌, 
तत्त्वज्ञानमेवात्मानि प्रकटी भूतो धर्मीविशेष:, ऐड्िकामृष्मिकश्चसश्यां 
वर्णाश्रयकर्मकाण्डरूपाश्यां स्यतिशात्रमीमांया दर्शनप्रातिषादिताभ्यां विशिष्टो यतस्तस्माव्‌ 
(निःश्रेयसण्) निवान्तं श्रेय कल्याणं परमकल्याणं मोक्षो भवतीति शेषः ॥ ४॥ 


** धर्मविशेषश्चासौ प्रसूतश्व धर्मविशेषप्रसूतः तस्माद्‌ धर्मविशेषप्रसूतात्‌। प्रसूतशब्दस्य परनिषात आर्षो 
राजदन्तादिषु परं तस्याकृतिगणत्वात्‌। 


इस वैशेषिक शास्त्र में व्याख्या करने योग्य धर्म न तो ऐहिक 5 इस लोक में, 
व्यवहारिक जीवन में फल देने जो मनुस्मृति, गृह्मूसूत्र आदि में प्रतिपादित वर्णाश्रम धर्म है 
और न आमुष्मिक 5 पर जन्म में फल देनेवाला मीमांसा में वर्णित कर्मकाण्ड ८ स्वर्ग आदि 
फल देनेवाला यज्ञानुष्ठान धर्म है, अपितु इन दोनों से भिन्न (ऐहिक सहित) निःश्रेयस फल देने 


वाला तत्वज्ञान नामक धर्मविशेष है। अब उसको सूत्र में बताते हैं - 


धर्मविशेषप्रसूताद्‌ द्रव्यगुणकर्मसामान्यविशेषसमवायानां पदार्थानां 
साधर्म्यवैधर्म्याभ्यां तत्त्वज्ञानान्निश्रेयसम्‌ ॥४॥ 


सूत्रार्थ :- द्रव्य, गुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय नामक पदार्थों के साधर्म्य व वैधर्म्य के 
द्वारा धर्मविशेष से - समाधि से उत्पन्न तत्वज्ञान से निःश्रेयस की सिद्धि होती है ॥४॥ 

भाषार्थ :- (द्रव्यगुणकर्मसासात्यविशेषयमवायानां पदार्थानाण) द्रव्य आदि ६ पदार्थ, पदार्थ 
को कहने योग्य हैं, उन पदार्थों के (साधस्यविध्वस्याश्याण॒) दूसरे के साथ /द्ाधर्ग्य) समान धर्म 
होने से तथा दूसरों के साथ वैधर्म्य ८ विरुद्ध धर्म - विरोधी धर्म होने से और अपने गुणों की 
विशेषताओं से युक्त होने से /धर्मविश्ेषप्रस्वतात्‌ तत्वज्ञानाठु) आत्मा में धर्म विशेष प्रकट होता 
है; तब तत्वज्ञान नामक धर्मविशेष से उत्पन्न होने से; अर्थात्‌ तत्वज्ञान आत्मा में ही प्रकट हुआ 
यह धर्म विशेष है। स्मृति आदि वर्णाश्रम धर्म और पूर्व मीमांसा में प्रतिपादित ही कर्मकांड 
नामक धर्म जो इस जन्म और अगले जन्म में फल को देने वालों से विशिष्ट अथवा भिन्न है। 
क्योंकि इससे /निःश्रेयसम्र) अत्यंत दुखों से छूटकर जो परम कल्याण मोक्ष होता है॥ ४॥ 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
तत्र षटयु पदार्थेष्‌ क्रमातुरोधेन द्वव्याण्युविश्यन्ते - 
पृथिव्यापस्तेजों वायुराकाशं कालो दियात्मा यन झति द्रव्याणि ॥५॥ 
(एिथिवी - आप: - तेजः - वायु: - आकाशं - कालः - दिक्‌ - आत्मा - मनः - इती बद्रव्याणि) 
पथिवी] आप:, अग्नि, वायुड, आकाशः, काल:, दिक- दिशा; आत्मा, मनः इत्येतानि ब्रव्याणि 
नव यन्ति ॥५॥ 


उन छ: पदार्थों में क्रम अनुसार द्रव्यों को बताते हैं - 
पृथिव्यापस्तेजों वायुराकाशं कालो दियात्मा यन झति द्रव्याणि ॥५॥ 
सृत्रार्थ :- पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, कॉल, दिशा, आत्मा और मन ये द्रव्य है ॥५॥ 


भाषार्थ :- पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, आकाश, काल, दिशा, आत्मा, मन ये कुल नौ द्रव्य हैं ॥५॥ 


गृणा उच्यन्ते - 
रूपरसगन्धस्पर्शाः संख्या: पारिमाणानि. पृथक्त्वं संयोगविभागौ 
परत्वापरत्वे बुद्ध्य: दुखदु:खे इच्छाद्वेषौ प्रयत्माश्व गुणा: ॥६॥ 

(रूपरसगन्ध्रस्पर्शा७ इच्रियैर्द्व्याणां प्रत्यक्षत्वे रूपगुणस्य ग्राधान्यं प्रत्यक्षशब्दे साक्षात्‌ 
अक्ष' #ब्दस्य नेत्रेन्द्रियवातित्वात्‌, नेत्रेल्द्ियग्राह्मों रूपगुणस्तस्मात्‌ प्रथम रूपगुणउपात्त:, 
रसस्य. च नमन्ध्रपेक्षया खुख्यत्व॑ तस्माद्रसगुणस्ततः . पर्व॑ ब॒ह्लीतः, 
ध्तेष्वाकाशस्याव्यक्तत्वात्तर॒गुणस्यानुगेयत्वात्‌ परीक्षणीयत्वाज्ञ सोउत्र न पठितः /संख्या> 
एकादिकाः पराद्धात्ता: (परिमाणानि) इयत्ताकराणि बह्वविधानि मानज्ञानानि /पएथक्त्वं 
यंयोगविभागी) स्वतः एथरभाव: एथकत्वमू संयोगः सहुगातिः, विभागों वियोगः 
(परत्वापरत्वे) ददिक्कालावाशित्य परस्परापेक्षाबुतद्धिजन्यौ दरसमीपलक्षणा व्यव्वारी (बुद्धय 


अनेकाविधानि ज्ञानानि प्रात्यक्षिकानुमानिकशाब्ददीने /(सुखदुःखे) हृर्षबेदी (/इच्छाद्वेषा) 
आभिनलापाशिद्रोह्टी (प्रयत्षा: - च गुणा:) वागिन्द्रियशरीरव्यवह्वाराः चकारो त्रोकप्रसिद्धयुणानां 


समृुज्ञया्थस्ते च गृख्त्वब्रव्यत्वल्नेहसंस्कारधर्ाधिर्मशब्दाः,. एवं... चहुर्विशतियर्यणा:/ 
“रूपरसगन्ध्रस्पशीपरत्वापरत्वगुरुत्वद्रव्यत्वल्षेद्वेगा यर्तानां गृणा:, 
बृद्धियुखदुःखेच्छाद्वेषप्रयत्नधर्माध्र्मभावनाशब्दा अमर्तानां गृणा:, 
संख्यापारियाणपृथक्त्वसंयोगाविभागा उभ्येषां गुणा: ” झति प्रशस्तपाद: ॥६॥ 


अब गुणों को कहते हैं- 


रूपरसगन्ध्रस्पर्शाः संख्या: परियाणानि प्ृथक्त्वं संयोगाविभागौँ 
परत्वापरत्वे बुद्ध्यः सुखदुःखे इच्छाद्वेषौ प्रयत्नाश्व गुणा: ॥६॥ 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
सूत्रार्थ :- रूप, रस, गंध, स्पर्श, शब्द, संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग, दूर, 
परत्व, अपरत्व, बुद्धि, सुख, दुख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, गुरुत्व, द्रवत्व, स्नेह, संस्कार, धर्म, 
अधर्म, ये चौबीस गुण हैं ॥६॥ 
भाषार्थ :- (रूपरसगन्ध्रस्पर्शा:) इन्द्रियों के द्वारा द्रव्यों के प्रत्यक्ष करने में रूप गुण की 
प्रधानता रहती है। 'प्रत्यक्ष' शब्द में साक्षात्‌ पठित 'अक्ष' शब्द का नेत्रेन्द्रिय वाची होने से ८ 
रूप गुण का ग्रहण नेत्र इन्द्रिय से होता है। इस कारण से सूत्र में रूप शब्द को प्रथम पढ़ा है। 
गंध की अपेक्षा रस गुण प्रधान है अतः गन्ध शब्द से पूर्व रस शब्द का ग्रहण किया > पढ़ा गया 
। पश्च भूतों में आकाश के अव्यक्त 5 अप्रकट होने से उसका गुण, शब्द, अनुमान से ज्ञात होने 
और परीक्षा योग्य होने से उसको नहीं पढ़ा है। /कख्याः / एक से लेकर पराष्र्द पर्यन्त 
(परिमाणानि) इतनेपने का ज्ञान करने वाली बहुत प्रकार के प्रमाण का ज्ञान कराने वाली है 
(प्थक्त्वं संयोगाविभागौ) स्वयं ही अलग होने का भाव पृथकता गुण है संयोग ८ सड़गति ८ 
जोड़। विभाग: 5 वियोग - तोड़, /(परत्व - अपरत्वे / दिशा व काल के आश्रय से परस्पर 
अपेक्षा बुद्धि से उत्पन्न दूर व निकट लक्षणवाला व्यवहार होता है। (#द्ध्य// अनेक प्रकार का 
ज्ञान प्रात्याक्षिक अर्थात्‌ प्रत्यक्ष से उत्पन्न होने वाला, अनुमानिक 5 अनुमान से ज्ञान होने 
वाला और शाब्दिक> जो शास्त्रों को पढ़कर ज्ञान होने वाला। (हुख-दढ्ःखे) हर्ष- प्रसन्न और 
खेद८ दुःख की अनुभूति करना। (चछाद्वेषी) प्राप्त करने की कामना>इच्छा, दूर हटने की 
कामनाजद्रेष। जो वाणी से पुरुषार्थ, मन से प्रयास और शरीर से व्यवहार किया जाता है यह 
प्रयत्न है। सूत्र में चकार से लोक प्रसिद्ध गुणों का समुचय के लिए है गुरुत्व (भारी) द्रव्यत्व 
(तरलीय) ख्रेह (ल्रिग्ध, चिकना) संस्कार, धर्म, अधर्म और शब्द यह सब मिलकर 24 गुण 
होते हैं। विशेष संस्कार तीन प्रकार के होते हे 
रूपरसगन्धर्पशपिरत्वापरत्वगृर्त्वब्रव्यत्वक्तेद्तकेग रुप, रस, गन्ध, स्पर्श, परत्व, अपरत्व, 
गुरुत्व, द्रवत्व, स्रेह, वेग ये जड़ों के गुण हैं। बृब्धियुखदु:खेच्छाद्वेषप्रयत्नश्रमाधिर्मभावनाशब्द: 
बुद्धि, सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, धर्म, अधर्म, भावना व शब्द ये अमूर्तों - निराकारों के 
गुण हैं। संख्यापारिमाण- एथक्त्वसंयोगाविभाग: संख्या, परिमाण, पृथक्त्व, संयोग, विभाग ये 
दोनों मूर्तामूर्तों के गुण हैं” ऐसा प्रशस्तपाद में कहा है ॥६॥ 
. वेग संस्कार जैसे गेंद को फेंकने से पूर्व वेग संस्कार उत्पन्न होता है। 
२. स्थितिस्थापक संस्कार जैसे पेड़ की टहनी को खींचकर छोड़ने पर पुनः अपनी स्थिति 
में आना है, यह स्थितिस्थापक संस्कार है। 
. भावना संस्कार> जो हम कार्य करते हैं, उसका संस्कार चित्त पर पड़ता है यह भावना 
संस्कार है। 
. धर्माधर्माज अदृष्ट अर्थात्‌ अच्छे कार्य और बुरे कार्य। 


कर्माणि खलल्‍वपि प्रदर्श्यन्ते - 
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उत्क्षेपणमवक्षेपणमाकुश्चनं प्रयारणमग्‌गमनामिति कमीणि ॥ ७॥ 

(तत्क्षेपणय्‌) क्रियाया ऊध््वप्रवृत्ति, यथा मृष्रोत्धापनण /(अवक्षेपणम) क्रियाया 
अध:प्रवृत्ति, यथा मृषल्रादिकस्याधः: पतनम्‌ (आकुश्चनम) यमन्ताद वेष्टनं सहन सस्सच्छन 
पिण्डीभवनम्‌ (प्रसारणय्) पिण्डस्य राशेवा विकीर्णीभवरन विकीणोकरणं वा (ग्मनस्) 
गतिकर्म नानायतयोउतुक्ता:ः सर्वाः क्रियाः खलु गयननाम्रा किज्ञेयाड, यथा 


नरतनिस्पन्दनपरिभ्रसणधावनाविरेचनादाः (कर्माणि) कर्मनामानि सन्ति ॥७॥ 


अब कर्मों को प्रदर्शित करते हैं- 
उत्क्षेपणमवक्षेपणमाकुश्चन॑ प्रसारणम्‌गमनामिति कमीणि ॥ ७॥ 
सूत्रार्थ - ऊपर को फेंकना, नीचे गिराना, सिकोड़ना, फैलाना, गति करना ये पाँच प्रकार के 


कर्म होते हैं ॥७॥ 

भाषार्थ :- (उत्क्षेपणस्) क्रिया का ऊपर की ओर प्रवृत्त होना; जैसे मूसल को ऊपर की ओर 
उठाते हैं कूटने के लिए। क्रिया का ऊपर की ओर प्रवृत्ति होना उत्क्षेपण कर्म है (अवक्षेपणय्‌) 
क्रिया का नीचे की ओर प्रवृत्त होना। जैसे मूसल को नीचे की ओर गिराते हैं कूटने के लिए; ये 


नीचे की ओर प्रवृत्ति अवक्षेपण है /आकुश्षनग) चारों ओर से सिकुड़ना पिंडरूप में लाना 
(प्रसारणण) पिंड या राशि का फैलाना अथवा फैलना, बिखेरना या बिखरना (गयनण) अनेक 
प्रकार की गति जो ऊपर नहीं कही गई। वे सभी प्रकार की क्रियाएँ गमन नाम से जानने 


योग्य हैं। जैसे- नाचना, स्पंदन, भ्रमण, विरेचन (दस्त आदि) ॥७॥ 


द्रव्यगगूणकर्माणि.... बल्‍्वर्था:, तदवस्थितास्तत्समवेता: यामात्यविशेषयमवाया 
अर्थश््दवाच्यानां द्रव्यगुणकर्मणां तत्त्वज्ञानाय तावत्तेषां साधम्यमिच्यते - 


यदनित्य॑ द्रव्यवत्‌ कार्य कारण सामात्यविशेषवादिति द्रव्यगुणकर्मणायाविशेष:॥८॥ 
दिव्यगुणकर्मणायु) द्रव्यगुणकर्मणां त्रयाणां खलु (अआविशेष:) सयमानों धर्मः याधस्यम /सत) 
यत्ता वर्तमानत्वें स्वोपलब्धिकाले विद्यमानत्वम्‌ (अनित्यमु) आनित्यत्व॑ विनाशित्वमन्यत्र 
नित्यब्रव्येभ्यपः.. (द्रव्यवत्‌) बद्रव्याश्रयित्वं समवादयिद्रव्यवत्तं स्वकारणद्रव्येःन्वायित्वेन 


वर्तमानत्वमन्यत्र नित्यब्रव्येभ्य-, कार्यद्रव्यं स्वकारणद्रव्यमाश्रयाति हि तथा यगृणकर्मणी तु 
द्रव्यवार्तिनी भवत एव ब्वव्यमन्तरेण न क्यो: स्वरूपोपलब्धिः/कार्यण) कार्यत्वं कार्यद्रव्ये हि, 
कार्यद्रव्यं कार्यगुण: कार्यकर्म /कारणम) कारणत्वम्‌, कार्यद्रव्यस्य द्वव्यं कारण युणश्व कारणं 
गुणान्तरस्य कर्माषि कारणं भवाति हि संयोगविभागवेगानाय (सामान्यविशेषवत) सासात्यं च 
विशेषश्व सामान्यविशेषौ तद्वत््वं सामात्यवत्त्तं विशेषवत्त्तं च, अनुवृत्तिधर्मत्वं सामान्य 
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व्यावृत्तिधर्मत्वं विशेष:, सामान्य यथा द्रव्यं सद्‌ गुण: सन्‌ कर्म सत्‌ तादिदं सत्तावत्त्वं सामात्यं 
तथा द्रव्येष द्रव्यत्वं गुणेष्‌॒ गुणत्वं कर्मयु कर्मत्वें सामान्य तद्वत्वं जातिमत्वग/ विशेषों यथा 
द्रव्य॑ गृणकर्मश्यां विशिश्वर्य गुणों द्रव्यकर्मश्यां विशिष्धर्मःकर्म द्रव्यगुणाभ्यां 
विशिष्रधर्मग एवं विशेषवत्त्व द्रव्ययुणकर्मणां स्वस्वरूपे हि खल्वन्योःन्यभिन्नध्वर्मवत्वतं भवाति 
विशेष:, तथा द्रव्यादिष यवादयों द्रव्याणि रूपादयों गुणा उत्क्षेपणादीनि कर्माणि व्यक्तयो 
विशेषा:, तद्गवत्तं च तेषामापि विशेषवत्त्वमित्युव्ेक्ष्यय्‌ ॥८॥ 


अर्थ का अभिप्राय होता है - द्रव्य, गुण, कर्म। (इन्हें ही अर्थ कहते हैं। ) इन्हीं में 
सामान्य, विशेष और समवाय तीन अन्य पदार्थ स्थित रहते हैं। अब अर्थ शब्द से गृहीत द्रव्य, 


गुण, कर्म, के तत्वज्ञान हेतु उनके परस्पर साधर्म्य को बताते हैं - 

सदनित्य॑ द्रव्यवत्‌ कार्य कारण सामान्यविशेषवादिति द्रव्यगुणकर्मणायाविशेष:॥८॥ 
सृत्रार्थ :- द्रव्य, गुण व कर्म में सत्ता वाला होना, द्रव्याश्रित्‌ होना, किसी का कार्य होना, किसी 
का कारण होना और सामान्य तथा विशेष होना समान धर्म हैं ॥८॥ 
भाषार्थ :- (दव्यगुणकर्मणाण्‌) द्रव्य-गुण-कर्म ये तीनों का (अआविशेषः) समान-समान धर्म 
साधर्म्य है (शत) सत्ता वर्तमानता अपने उपलब्धि के समय में विद्यमान रहता है (अनित्यम्) 
अनित्यता- नित्य द्रव्य को छोड़कर विनाश होना (द्रव्यवत्‌) द्रव्य के आश्वित होना, समवायि 


द्रव्य वाला होना, अपने समवायि कारण द्रव्य में नित्य रूप से विद्यमान रहते हैं , नित्य द्रव्य 
(आकाश-आत्मा ) को छोड़कर, कार्य द्रव्य अपने कारण द्रव्य के आश्रित रहता है और जो गुण 
व कर्म है वे द्रव्य में ही आश्रित रहते हैं। द्रव्य के विना गुण कर्म की उपलब्धि नहीं होती है। 
(कार्यरि) द्रव्य-गुण-कर्म कार्य रूप होते हैं, जब द्रव्य कार्यरूप में होगा तब कार्य द्रव्य और जब 
गुण कार्यरूप में होता है तब कार्यगुण, जब कर्म कार्यरूप में होगा तब कार्यकर्म होता है 
(कारणर) द्रव्य-गुण-कर्म कारण भी होते हैं कार्यद्रव्य का कारण द्रव्य, कारणगुण का कारण 
गुण, कार्यकर्म का कारण कर्म और संयोग-विभाग और वेग का कारण भी कर्म होता है 
(सामान्यविशेषवत्) द्रव्य-गुण-कर्म का सामान्य और विशेष धर्म से युक्त होना, एक ही धर्म 
की बार -बार आवृति सामान्य, एक धर्म की एक बार आवृति विशेष है। 
सामान्यता- जैसे द्रव्य होना, गुण होना, कर्म होना इन तीनों का सत्तावाला होना समानता 


है। 
विशेषता- जैसे द्रव्य है ये गुण और कर्म से विशेष धर्म वाला, गुण द्रव्य और कर्म से विशेष धर्म 


वाला, कर्म द्रव्य और गुण से विशेष धर्म वाला है। इस प्रकार से द्रव्य-गुण-कर्म का विशेष धर्म 
है। और अपने-अपने स्वरूप से भिन्न-भिन्न धर्म का होना भी विशेष है। जैसे द्रव्यों में गाय 
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आदि विशेष द्रव्य है, रूप आदि गुण है और उत्क्षेपण आदि कर्म व्यक्ति विशेष है। इस प्रकार से 
विशेषता और समानता समझनी चाहिए ॥८॥ 


द्रव्यगुणयो: याधर्ग्य समानधर्म: प्रोच्यते - 
द्रव्यगुणयो: सजातीयारस्भकत्वं याधस्यमस ॥ ९॥ 
द्विव्यगुणयो> द्रव्याणां. युगानां . च. (सजातीयारस्भकत्वसण) 
यमानजातीयानामुत्पादकत्वय्‌ (साधरस्यम) समानधर्मवत्वमास्ति ॥ ९ ॥ 


अब द्रव्यों में समान धर्म बताया जाता है- 

द्रव्यगुणयो: सजातीयारम्भकत्वं साधर्म्यम्‌ ॥९॥ 
सूत्रार्थ :- अपने समान जाति वाले को उत्पन्न करना यह द्रव्य और गुण दोनों का समान धर्म है 
॥९॥ 
भाषार्थ :- (&व्यगुणयो& द्रव्य और गुण दोनों का (_जातीयारमस्भकत्वम) समान जातीय को 
उत्पन्न करना (साधर््यम) ये समान धर्मत्व है ॥९॥ 


तदेवोच्यते - 
द्रव्याणि द्रव्यात्तरमारभन्ते गुणाश्र गुणान्तरय ॥ १ ०॥ 
द्िग्याणि द्वव्यान्तरण) द्रव्याणि * खत स्वसमानमन्यसत्ताकं द्रव्यमेव (च) अथ कष 


यिणा: - युणान्तरण) गुणा अपरगुणय्‌ ** /आरभन्ते) उत्पादयन्तिः ॥£ ०॥ 


*। अन्त्यावयविद्रव्याणि विभुद्रव्याणि च विहाय, न हयेतानि स्वसदृशद्रव्याणि खलूप्तादयन्ति। 
**| अन्त्यावयविगुणान ्‌ द्वित्वद्विपृथक्त्वपरत्वापरत्वादीं श्व गुणान्‌ परित्यज्य 


उसी प्रकार कहते हैं - 

द्रव्याणि द्रव्यान्तरमारभन्ते गुणाश्व गुणान्तरम्‌ ॥१०॥ 
सूत्रार्थ :- द्रव्य अपने समान दूसरे द्रव्य को उत्पन्न करते हैं और गुण अपने समान दूसरे गुण को 
उत्पन्न करते है ॥१०॥ 
भाषार्थ :- (द्रव्याणि द्रव्यान्तरम्‌) द्रव्य अपने समान अन्य ८ अपने से भिन्न सत्ता वाले द्रव्य को 
(गुणाः - गुणान्तरम्‌) गुण अपने से भिन्न सत्तावाले अन्य गुण को (आरभन्ते) उत्पन्न करते हैं 
॥१०॥ 


*| अंतिम अवयवि वाला द्रव्य तथा विभु द्रव्य को छोड़ कर शेष द्रव्य, न कि अपने के समान द्रव्यों को उत्पन्न कर सकते है। 
**| अंतिम अवयवि वाला गुण द्वित्व-द्विपृथक्त्व-परत्व-अपरत्व आदि गुणों को छोड़ कर। 
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कर्म कर्मसाध्यं नविद्यते ॥/ १॥ 
(कर्म) कर्म खत /कर्मसाध्यय) कर्म /अस्ति! साध्यं यस्य तथाथ्तस्‌ 
(न विद्यते) न बभ्यते, तस्य क्षणिकत्वात्‌ तस्य तथास्वभावात््‌ कर्मस्राध्यत्वाभावात्‌ 
कर्मसाध्ययामर्थ्याभावात्‌ ॥ / १॥ 


परन्तु - 
कर्म कर्मसाध्यं न विद्यते ॥ १ १॥ 

सृूत्रार्थ :- एक कर्म दूसरे कर्म से उत्पन्न नहीं होता॥ १ १॥ 

भाषार्थ:- /कर्म) कर्म निश्चित रूप में /कर्मसाध्यम) किसी कर्म को उत्पन्न करने वाला हो 

(नविद्यते) ऐसा नहीं होता है, कर्म क्षणिक होने से, कर्म का वैसा स्वभाव होने से और 

कर्मों को उत्पन्न करने का सामर्थ्य न होने से ॥११॥ 


अथ वैधर्ग्यें, द्रव्यस्य गुणकर्म श्यां वैध्रर्ग्य प्रदश्यते - 
न द्रव्य कार्य कारणं च क्धाति ॥ १ २॥ 
द्िव्यमु) द्रव्यपदवाच्य वस्तु (कार्य कारण च न वधाति) स्वकार्य स्वान्वयि द्रव्य कार्यश्रत॑ 
तथातुगतगुणं कायमेवँ कारणं च् स्वकारणं समवायिकारणद्रव्यमथासमवायिकारणं 
यंयोगादिगृर्ण च॒ न ह्वान्ति ॥ / २॥ 


अब वैदधर्म्य के प्रसंग में, द्रव्य का गुण व कर्म से वैधर्म्य दिखाते हैं। 
न द्रव्यं कार्य कारणं च वधति ॥१२॥ 
सृत्रार्थ :- मिट्टी अपने कार्य द्रव्य और कारण द्रव्य परमाणु को नहीं मारता है ॥ १२॥ 
भाषार्थ:- (व्यय) द्रव्य पद से कही जाने वाली वस्तु (कार्य कारण च न कधाति) अपने 
कार्य जिसमें द्रव्य अन्वित रहता है और जो कारण जो अपने समवायी कारण द्रव्य रूप 
समवायिकारण द्रव्य और असमवायिकारण संयोग आदि गुणों को नहीं छोड़ता है 
॥१२॥ 


गुणाः कीदृशा इत्यत्रोच्यते - 

उभयथा गुणाः ॥ १ ३॥ 
(गुणा: - उभयथा) गुणाः खलूभयथाप्रकाराः, ते कार्य कारणं प्लन्ति नापि च्नन्ति। 
सूत्रशैल्याध्यमर्थोडभिव्यज्यते सूत्रस्यार्थस्वारस्यमत्रैवास्ति। उभयथा शब्देन 
नकारस्वीकारावेव ग्रहीतुं युज्येते, यदि तृभयथा शब्देन कार्यकारणयोग्रेहणमभीष्ट स्यात्‌ 
तदा तु “न तथा गुणाः इति सूत्रेण भवितव्यम्‌। ते गुणास्तु कार्यकारणवधका एवेत्यर्थ: 
समापद्येतानायसेन। यद्यप्युपस्कारविवृत्तिव्याख्ययोरेषोष्थों विहितः परन्तु न स 
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सूत्रशैल्या लभ्यते। चन्द्रकान्तभाष्यं तु सूत्रानुसारि प्रतिभाति 'वधति च नापि वधति' 
उभयशथा प्रवृत्तिगुणानाम्‌। यथा हरिद्वाचूर्णयोः पीतत्वश्वेतत्वे उभे कारणभूते तत्कार्येण 
लोहितेन रूपेण गुणेन हन्येते, तन्तूनां रूप॑ वस्त्रगतरूपस्य कारणं तन्न वस्त्रगतेन कार्येण 
रूपेण हन्यते, आद्यः शब्दः कारणभूतः स्वानन्तरं कार्य न हन्ति, संयोगाज्जायमानः 
शब्दः स्वकारणस्य संयोगस्य स्थितत्वान्नश्यति हि ॥१३॥ 


गुण कैसे होते हैं? इस विषय में कहते हैं - 
उभयथा गुणाः ॥ १ ३॥ 
सृत्रार्थ :- गुण दोनों प्रकार के हैं अर्थात्‌ कार्य अपने कारण को मारते भी है और नहीं भी 
मारते हैं ॥ १३॥ 


भाषार्थ:- (शुणाः - उभ्यथा) गुण दोनों प्रकार के होते हैं। वे अपने कार्य और कारण को 
नष्ट करते हैं और नहीं भी करते हैं। सूत्र की शैली से यही अर्थ निकलता है। सूत्र का अर्थ 
इसी अवस्था में स्वाभाविक रहता है। शब्द से स्वीकार व प्रतिषेध' का ही ग्रहण करना 
ठीक है। यदि उयभथा शब्द से कार्य-कारण का ग्रहण अभीष्ट होवें तो “न तथा गृणाः” 
यह सूत्र होना चाहिए। यह गुण तो कार्य कारण का विनाश करने वाले हैं यही अर्थ 
अनायास प्राप्त होता है। यद्यपि उपस्कार वृति में यह अर्थ माना है परंतु सूत्रशैली प्राप्त 
नहीं होती है। चंद्रकांत भाष्य तो सूत्र अनुसार दिखाता है “क्धाति च नापि कधाति”गुणों 
की दोनों प्रकृति है। गुण अपने कार्य कारण को मारता भी है नहीं भी। जैसे - पीला 
हल्दी और सफेद चूना से दोनों, जो कारणभूत है; अपने कार्यभूत लोहित रूप के द्वारा 
नष्ट किया जाता है और तंतु रूप वस्त्रगत रूप का कारण है, परंतु वस्त्र के प्राप्त हो जाने 
पर वे अपने कारण को नहीं मारते हैं। जो उत्पन्न शब्द है जो कारणभूत अपने अनंतर 
कार्य को नहीं मारता, संयोग से उत्पन्न शब्द अपने कारण के संयोग के स्थित रहने से 
नाश को प्राप्त होता है ॥ १३॥ 


कर्म पुनः कीदशामिति कथ्यते - 
कार्यीवियोधि कर्म ॥€ ४॥ 

(#कार्यीवियोधि कर्म) कार्य वियोधि यस्य तथाभत कर्म, कर्म स्वकार्यण 
विरध्यते विरम्यते विनश्यते, यद्वा कार्यस्य विरोधि कर्म कार्यकाले नावतिछते/ कर्म खलु 
न कारणवधक नापि कार्यवश्चकं किन्तु तत्तच॒ वध्यमेवास्ति संयोगादिना स्वकार्येण 
कार्यद्रारेण कर्मणो वध्यत्वातू;] अथ क्ष पुनः ग्रवृत्त कर्म एवीत्पादितं संयोग कार्य 
विरुणाद्वि विनाशयतीती ब्रव्यगुणाश्यां वैध्वर्ग्य कर्मण:॥ १ ४॥ 
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कर्म किस स्वभाव का होता है, उसको कहते हैं - 
कार्यविरोधि कर्म ॥ १४॥ 
सृत्रार्थ -- कार्य है विरोधी जिसका ऐसा, स्वरूप वाला कर्म होता है ॥१४॥ 
भाषार्थ:- /क्ार्यविरोधि कर्म) कार्य जिसका विरोधी है, ऐसा स्वभाववाला कर्म होता 
है। कर्म अपने कार्य से रुकता है-ठहरता है-नष्ट होता है। अथवा कर्म अपने कार्य का 
विरोधी होता है, अपने कार्य की विद्यमानता में नहीं रहता है, (उसको छोड़कर नष्ट हो 
जाता है।) कर्म न तो अपने कारण को मारता है, न कार्य को मारता है; किंतु स्वयं नष्ट 


हो जाता है। संयोग आदि अपने कार्य के द्वारा कर्म नष्टता को प्राप्त होता है। और पुनः 
कर्म पूर्व उत्पन्न हुए संयोग को कर्म को नष्ट कर देता है। इस प्रकार से कर्म को द्रव्य गुण 
का वैधर्म्य है॥ १ ४॥ 


द्रव्यगुणकर्मणां याधस्यमिक्त्वाउध्ना क्रमेण तेषां लक्षणमर्थात परस्परतों वैश्वर्स्य 

प्रदर्शयाति तत्र तावद्‌ द्वव्यय्‌ - 
क्रियायुणवत््‌ समवायिकारणामिति द्रव्यलक्षणम्‌॥ ह ६ ॥ 

(क्रियागुणवत्‌) क्रिया च॒ गुणश्च यस्य यस्मिनत्‌ व विद्यते तत्‌ क्रियायुणवत्‌, क्रिया 
खलूत्क्षेपणादि कर्म गुणश्र रूपादि:/ क्रियागुणावुभौ यद्वा द्वयोरेको गुणों यस्य यस्मिन्‌ 
वा स्याव्‌ तद्‌ द्रव्यं भवतीति च वक्तु शक्यते न त्‌ केवला क्रिया विद्यते यस्य यस्मिन्‌ वा 
न हि गृणसन्तरेण क्राचित्‌ क्रियाउववतिएते न च गृणद्वीनानि द्रव्याणि भ्रवन्ति 
क्रियायन्तरेण युणो5वस्थादुं शक्यते निष्कियाणि खलवनवयवानि जजड्ानि ब्रव्याणि 
दिक्कालाकाशास्तु भ्वन्ति हि तस्मात्‌ तेषां गुणवत्त्वेन द्वव्यसंजा। तथाउनवयव आत्मा 
द्रव्यं तस्य क्रियावत्वम्‌क्रियास्वामित्वात्‌ क्रियाकरणे समर्थत्वात्‌ क्रिया यस्यास्तीति 
हेतो: क्रियावान्‌ बल्वात्मागुणास्तवु तत्र ज्ञागादयः सन्ति। अथ क्रिया यस्मिन्‌ विद्यते तद्‌ 
द्रव्यामित्यापि सावयवेष्‌ जजडेषु प्रथिव्यादिष्‌ द्वव्येष््‌ तु क्रिया तदवयवेषु व्याप्रियते/! अथ 
चानव्यवेषु दिक्कालाकाशेए व्यापिद्रव्येष्‌ खल्वापि क्रिया प्रवर्तती तेषायानिवार्याधारत्वात्‌ 
तत्रापि तथाधतक्रियावत्तवोट्प्रेक्षणे न क्षति: (बमवायिकारणय) कार्यद्रव्यं गुर्ण कर्म क्ष 


स्वस्मिन्‌ समवेद सयावेशितु शील॑ यस्य तत्‌ समवायिकारण कार्यद्रव्योत्पाद्थक्तिमत्‌, 
जाते कार्यद्रव्ये तदन्तरे वर्तमान कार्यनाशेठप्यनश्वरं यतू, गुणकर्मश्यां च लक्षितसत्ताक॑ 
गृणकर्मणोराविनाभावाधार:  (/झति ब्वव्यनक्षणय) इत्थ॑ द्रव्यलक्षणं द्रव्यमस्तीति 
ल्रक्षितव्यम/ गुणकर्मश्यां वैधस्यमेतद्‌ द्रव्यस्य, युणा न युणवन्तो न च्ष कर्मवन्तः, 
कर्माणि न गृणवन्ति न कर्मवन्ति/ न च गृणा: कर्माणि वा समवायिकारणानि 
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भ्वन्ति, असमवायिकारणानि तु भ्रवन्ति स्वकार्यस्य, एवं यायात्यादिष्वापि ज्ञातव्यग॒ 
॥2५॥ 


*उक्तं हि सत्रकृता युणैरदिस्व्याख्याता” (वै ., (/२/२५/ पु्वस्याम॒दितः पश्चियायासस्तंगतः, एर्वस्या: आयत: पश्चिमायां यत:, कर्मणों 
दिययसवायिकारणमसिति दिखिफ्ये/ 'कारणेन काल: ” (वै , ५/२/२६/ दिने 


द्रव्य-गुण-कर्म का साधर्म्य कह कर अब क्रम से द्रव्य गुण कर्म के लक्षण अर्थात्‌ 

परस्पर बैधर्म्य प्रदर्शित करते हैं। उस में द्रव्य को कहते है- 
क्रियागुणवत्‌ समवायिकारणमितति द्रव्यलक्षणम्‌॥ / ५॥ 

सूत्रार्थ :- क्रिया और गुण वाला हो अथवा केवल गुण वाला हो किसी द्रव्य-गुण-कर्म का 
समवायी कारण हो; यह द्रव्य का लक्षण है ॥१५॥ 
भाषार्थ:-/क्रियायुणवत्‌) क्रिया और गुण जिसके या जिसमें होते हैं, उसको क्रिया और 
गुणवाला कहते हैं। क्रिया का अर्थ है, उत्क्षेपण आदि कर्म और गुण का अर्थ है रुप आदि। 
क्रिया व गुण दोनों अथवा दोनों में से केवल एक गुण जिसका या जिसमें हों, उसको 
द्रव्य कहते हैं, (ऐसा तो कहा जा सकता है, क्‍योंकि गुण के बिना कहीं कोई क्रिया नहीं 
रहती है, (साथ ही रहती है।) गुण से रहित कोई द्रव्य नहीं होता है, (किन्तु) 
क्रियारहित, अवयवहीन जड़ द्रव्य दिशा, काल, आकाश तो होते हैं। इसलिए इनकी 
गुण वाला होने के कारण ही द्रव्य संज्ञा हो पाती है। आत्मा अनवयवी द्रव्य है क्‍योंकि 
आत्मा क्रिया का स्वामी होने से, क्रिया करने में समर्थ होने से और क्रिया जिसकी होती 
है इस हेतु से क्रियावान्‌ है और उसके अपने ज्ञान आदि गुण होने से द्रव्य है। अब क्रिया 
जिसमें विद्यमान रहती है, वह द्रव्य है। अवयव सहित जड़ पृथिवी आदि द्रव्यों में क्रिया 
उसके अवयवों द्वारा होती हैं। जो अनवयव दिशा काल आकाश आदि व्यापक द्रब्यों में 
भी क्रिया रहती है। उनका अनिवार्य आधारत्व होने से, उसमें क्रिया वाला मानने में भी 
कोई हानि नहीं है।* 
(सिमवगायिकारणगण) कार्य द्रव्य-गुण-कर्म को अन्वित करने का स्वभाव है, जिसका वह 


समवायि कारण और कार्य द्रव्य को उत्पन्न करने की शक्ति से युक्त है। कार्य द्रव्य के 
उत्पन्न होने पर उसके बाद भी वर्तमान रहता है और कार्य के नष्ट होने पर नाश न होता 
हुआ और गुण व कर्मों से सत्ता रूप में जाना जाता है और गुण और कर्म का अविनाभाव 
आधार अर्थात्‌ अनिवार्य आधार हो (/हवि द्रव्य तक्षणय॒) इस प्रकार से द्रव्य के लक्षण 
बताएं। और जहां-जहां कैसा लक्षण प्राप्त हो वह द्रव्य है ऐसा जाने। द्रव्य का गुण और 
कर्म से वैधर्म्य हैं। गुण दूसरे गुणों को धारण नहीं करते या आश्रय नहीं होते और गुण 
कर्मों को भी धारण नहीं करता। और जो कर्म है वह गुण वाले नहीं होते और न कर्म के 
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आश्रय होते हैं। गुण और कर्म समवायिकारण नहीं होते। अपने कार्य के असमवायी 
कारण होते हैं। इस प्रकार से सामान्य आदि में भी जान लेना चाहिए ॥१५॥ 


*सूत्रकर्ता कहते ही है “गुणैर्वग्व्याख्याता” (वै . ५।२।२५) पूर्व से उदय हुआ पश्चिम में अस्त हो गया, पूर्व से आकर पश्चिम को 
चला गया, कर्म दिशा का असमवायी कारण होता है। दिशा विषय में - “कारणेन कालः” (वै . ५।२।२६) दिने 


अथ गृणस्य लक्षण यद्वा गुणस्य द्रव्यकर्मश्यां वैधस्यमृच्यते - 

द्रव्याश्रय्यगुणवान्‌ संयोगविभागेष्वकारणमनपेक्ष झति गुणलक्षणम्‌ ॥ € ६॥ 

द्िग्याश्रयी) द्रव्यमाश्रयतीति तच्छीलो द्रव्यानिष्ठ इत्यर्थ, गुणों न द्रव्यवत्‌ 
स्वतन्त्रसत्ताकः, झति गुणस्य कारणद्रव्यतो वैधस्यम (अगुणवान्‌) न गुणों यस्मिन्‌ स 
गृणरह्वित:, युणे न गुणों भवतीति कार्यद्रव्यतों वैधर्स्य कार्यद्रव्यं कारणद्रव्यमाश्रयत््‌ सद॒ 
गृुणवद्‌ भवति हि (संयोग - विभागेष्‌ - अकारणस - अनपेक्ष)) संयोगविभागेष्‌ कारण 
न भवाति, संयोगविभागान्‌ विद्वायान्येष गुणेष्‌ तु गुण: कारणं भ्रवाति हि, उक्त यथा 
“गुणा युणान्तरमारभन्ते” संयोगविभागेष् नैष नियमः, संयोगजः संयोगो विभागजश्व 
विभागस्तु भवाति हि। न च॒ गुण: संयोगाविभागानपेक्षते तैः सह्द न सस्वध्यते गुणः, कर्म 
व्‌ बंयोगविभायगाननपेक्षमाणं सदापि तेषां कारणं भ्रवतीति कर्मतों वैश्वर्स्य गृणस्य/ 
कार्यद्रव्य॑ स्वकारणद्रव्याणां संयोगमपेक्षतेी यावत्‌ कार्यद्रव्य॑ तावत्‌ कारणकद्रव्याणां 
यंयोगेन भावितव्यमेव, यद्गा यावत्‌ कारणद्रव्याणां संयोगस्तावदेव कार्यद्रव्यस्य स्थिति:/ 
कारणद्रव्याणि निजस्थिती निजस्वरूपे वा विभायमपेक्षन्ते हि। संयोगविभागान्‌ विद्वाय 
व्‌ बल्वन्यान्‌ गुणान्‌ युणा अपेक्षेरात्निति सम्भव:, यथारूपं स्पश्मिपेक्षते यत्र रूप तत्र 
स्पर्शनापि भवितव्यमेवेत्येवं गुणलक्षणं भवाति ॥ ६॥ 


जातो रात्रौ जातो वसन्ते पुष्प्यन्ते वर्ष्तावुत्पद्यन्ते काले नश्यन्ते, कालः कर्मणो निमित्तकरणम्‌। इति कालविषये “निष्क्रमणं 
प्रवेशनिमित्याकाशस्य लिड्गम्‌” (वै . २।१।२०) निष्क्रमणप्रवेशनक्रियाया आधार आकाश:, इत्याकाशविषये। 


अब हम गुण का लक्षण या गुण का द्रव्य कर्म से वैधर्म्य बताते हैं- 

द्रव्याश्रय्यगुणवान्‌ संयोगविभागेष्वकारणमनपेक्ष झति गुणलक्षणम्‌ ॥ € ६॥ 
सृत्रार्थ :- द्रव्य के आश्रित रहने वाला अन्य गुणों से रहित (अर्थात्‌ स्वयं गुण का आश्रय 
व आधार न होना) संयोग विभाग में कारण न होना और अन्य किसी संयोग विभाग 
की अपेक्षा न रखना यह गुणों के लक्षण है ॥१६॥ 
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भाषार्थ;:-/दव्याश्रयी) द्रव्य का जो आश्रय लेता है, द्रव्य के आश्रित रहना जिसका 
स्वभाव है, अर्थात्‌ जो द्रव्यनिष्ठ 5 द्रव्य में स्थित रहता है (वह गुण है)। गुण द्रव्य की 
तरह स्वतन्‍्त्र सत्तावाला नहीं होता है, यह गुण का कारण द्रव्य से वैधर्म्य है। 
(अगुणवान्‌) जिसमें दूसरा गुण न हो या गुण में दूसरा गुण नहीं होता है। यह कार्य द्रव्य 
से वैधर्म्यता है। ये कार्यद्रव्य कारणद्रव्य का आश्रय लेता हुआ गुणवान्‌ होता है। /(क्षगोग- 
विभागेष-अकारणस्‌-अन पक्ष.) संयोग-विभाग होने में कोई गुण कारण नहीं होता है, 
संयोग-विभाग को छोड़कर अन्य गुणों में तो 'गुण' कारण बनता ही है, इसलिए कहा 
गया “गुणा गुणान्तरमारभनन्‍्ते” गुण भिन्न गुणों के कारण होते हैं। संयोग-विभाग में ऐसे 
नियम नहीं है। संयोग से उत्पन्न संयोग और विभाग से उत्पन्न विभाग तो होता है। न 
कि गुण संयोग-विभाग की अपेक्षा रखता है, न इन दोनों से कोई संबद्ध गुण रखता है, 
किन्तु कर्म संयोग-विभाग के साथ अपेक्षा न रखता हुआ भी इन दोनों का कारण बनता 
है। यह है, गुण का कर्म से वैधर्म्य। कार्यद्रव्य अपने कारणद्रव्यों के साथ एक दूसरे से 
संयोग की अपेक्षा रखता है, जब तक कार्यद्रव्य है तब तक कारणद्रव्यों के साथ संयोग 
होना रहेगा अथवा जब तक कारणद्रब्यों में संयोग है तब तक कार्यद्रव्य की स्थिति 
रहेगी। कारणद्रव्य अपनी स्थिति में व अपना स्वरूप में विभाग की अपेक्षा रखेगा ही। 
संयोग-विभाग को छोड़कर तो निश्चित रूप में अन्य गुण-गुण की अपेक्षा रखना संभव 
है। जैसे “रूप' स्पर्श की अपेक्षा रखता है, जहाँ रूप है वहाँ स्पर्श से ही होने योग्य है; इस 
प्रकार यह गुण के लक्षण है ॥१६॥ 


अध्रना कर्मणों लक्षण किंवा तस्य द्वव्यगुणाश्यां वैधस्यमुच्यते - 
एकद्रव्यमगुणं संयोयगविभागेष्वनपेक्षकारणामिति कर्मलक्षणस्‌ ॥ € ७॥ 

(एकद्रव्यम्‌) एकं द्र॒व्यं यस्याश्रय इति तदेकद्रव्यमेकद्रव्यवर्ति, एकैकं द्रव्यमाश्रयत्‌ सदेकैक॑ 
कर्म भवति न खल्वनेकढद्रव्यवर्ति भवत्येकं कर्म, अवयविद्रव्ये यद्वाउवयवद्रव्ये खल्वेकेकश 
एवं कर्म भवति, तथा परमाणुष्वादं कर्माप्येकेकशोष्नुमेयम्‌। इति कार्यद्रव्याश्रितो 
वैधर्म्यमस्ति कार्यद्रव्यमनेककारणद्रव्याश्रितं भवति, तथा गुणतोः्प्यांशिकं वैधर्म्य यतो 
गुण  एकढद्रव्याश्रितोब्वयविद्रव्याश्रितीो रूपादिरनेकद्रव्याश्रितोइनेकावयवाश्रितश्व 
संयोगादिर्दधित्वादिश्व गुणो भवति (अगुणम्‌) न गुणो यस्मिस्तथा कर्माविद्यमानगुणम्‌, 
अभिव्यक्तानभिव्यक्ताभिव्यज्यमान-गुणसम्पर्कों यस्मिन्‌ नास्ति तत्खलु कर्म, इति 


द्रव्यतो वैधर्म्य॑ विज्ञेयं द्रव्येष्वेवानभिव्यक्ताभिव्यक्ताभिव्यज्यमानगुणयोगो भवति 
परमाणुद्रव्येष्वनभिव्यक्तगुणत्वमुत्पन्नेउबयविद्रव्येडभिव्यक्तगुण भाव उत्पद्यमाने 
चाभिव्यज्यमानगुणवत्ता भवति हि (संयोगविभागेषु- अनपेक्षकारणम्‌) संयोगेषु 
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विभागेषु चानपेक्षं सत्‌ कारणं भवति। संयोगानां विभागानां च कारणं कर्म, कर्मजन्याः 
संयोगविभागास्तत्र कारणं सदपि भवत्यनपेक्ष॑ तस्यास्थिरत्वातू, इति द्रव्यतो गुणतश्च 


वैधर्म्यमस्ति द्रव्येण गुणेन च स्वकार्यमपेक्षमाणेन स्थातव्यम्‌। तथा तस्य संयोगा 
विभागाश्च कार्याणीत्यपि वैधर्म्य ताभ्यामिति कर्मलक्षणं विज्ञेयम्‌ ॥ १ ७॥ 


अब कर्मों के लक्षण और उस के द्रव्य-गुण से वैधर्म्य को कहते है - 

एककद्रव्यमगुण संयोगविभागेष्वनपेक्षकारणामिति कर्मलक्षणस्‌ ॥ € ७॥ 
सृत्रार्थ:- एक द्रव्य में रहनेवाला, गुणों को धारण न करनेवाला, संयोग और विभाग को 
उत्पन्न करने में कारण होता हुआ भी संयोग विभाग की आवश्यकता न रखने वाला 
पदार्थ कर्म कहलाता है ॥ १ ७॥ 
भाषार्थ :- /(एकद्रव्यम्) एक द्रव्य जिस का आश्रय है उस को एकद्रव्य व एकद्रव्य अधीन 


कहते है, एक-एक द्रव्य में आश्रित से एक- एक कर्म होता है किन्तु अनेक द्रव्य के अधीन 
एक कर्म नहीं रहता, अवयवी द्रव्य में - अथवा एक-एक अवयवब द्रव्य में एक-एक कर्म 
होता है वैसे ही परमाणुओं में प्रथम कर्म भी एक-एक ही है यह अनुमान से जानना 


चाहिए। 
इस प्रकार कार्यद्रव्य आश्रित दृष्टि से कर्म का वैधर्म्य है जैसे कार्यद्रव्य अनेक कारणद्रव्य 


के आश्रित होता है, वैसे ही गुणों का आंशिक बैधर्म्य है। जहां गुण एक द्रव्य के आश्रित है 
अर्थात्‌ अवयवी द्रव्य के आश्रित, रूप आदि अनेक अवयवब द्रव्य आश्रित, अनेक द्रव्य 
आश्रित संयोगादि और द्वित्वादि गुण भी होता है। (अगुणम) जहां गुण नहीं होता; कर्म 
में गुण अविद्यमान है, अभिव्यक्त-अनभिव्यक्त प्रकटभूत हो व अपरक्त भूत रूप हो गुण 
से जिस का सम्पर्क नहीं है वही तो कर्म है, इस प्रकार द्रव्य से वैधर्म्य जानना चाहिए, 
द्रव्यों में ही अप्रकट प्रकट व प्रकटभूत गुण योग होता है। परमाणुद्रव्य में अनभिव्यक्त 
गुणत्व उत्पन्न में अवयवि द्रव्य में अभिव्यक्त गुणभाव उत्पन्न होने में 
अभिव्यज्यमानगुणवत्ता होती है। /(संयोगविभागेषु- अनपेक्षकारणण) संयोग विभाग में 
अनपेक्ष कारण होता है। अर्थात्‌ संयोग विभाग की आवश्यकता न रखनेवाला पदार्थ 
कर्म है। संयोग और विभाग को उत्पन्न करने में कारण है कर्म, कर्म से उत्पन्न होने वाले 
संयोग-विभाग, वहाँ कारण होने पर भी अनपेक्ष होता है कर्म अस्थिर होने से। इस 
प्रकार 'कर्म' का द्रव्य से और गुण से वैधर्म्य है द्रव्य और गुण से अपने कार्य की अपेक्षा 


रखते है। उसी प्रकार उस का संयोग विभाग भी कार्य हैं यह भी वैधर्म्य है इस से भी 
कर्मलक्षण को जानना चाहिए ॥ १७॥ 
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द्रव्यगुणकर्मणां तक्षणं यद्वा तेषामन्योन्यतों वैधस्यमिक्त्वाउश्वना तेषायेव त्रयाणां कार्यत्वे 
कारणसाधर्यमाह - 
द्रव्यगुणकर्मणां द्रव्यं कारण सामात्यम्‌ ॥ (८॥ 
द्िव्यगुणकर्मणां कारण द्रव्यमु) द्रव्यगुणकर्मणां त्रयाणां कारण द्रव्यागिति (सामात्यय) 
तेषां कार्यत्वापन्नानां साधस्यमस्ति, यथा कार्यद्रव्याणि कारणद्रव्यमाश्रयन्ति तथा गृणाः 


कर्माणि चापि तदाश्रयन्ति तेषां त्रयाणां तस्य समवायिकारणत्वात्‌ त्रयाणासपि द्रव्यं 
यमवायिकारणसिति विवेक: ॥2८॥ 


द्रव्य-गुण-कर्म के लक्षण को तथा उनके एक दूसरे के वैधर्म्य को कहकर अब उन तीनों के 
कार्यपने कारण साधर्म्य को कहते हैं - 

द्रव्यगुणकर्मणां द्रव्यं कारण यामान्यम्‌ ॥ ८॥ 
सृत्रार्थ:- द्रव्य, गुण और कर्म तीनों का समानरूप से आश्रय 'द्रव्य' होता है ॥१८॥ 
भाषार्थ :-(द्वव्यगुणकर्मणां कारण द्वव्यण्) द्रव्य, गुण और कर्म इन तीनों का कारण द्रव्य 
है (सासात्यम) उनका कार्य को प्राप्त हुओं का साधर्म्य है। जैसे कार्य द्रव्य कारण द्रव्य के 
आश्रय से होते हैं वैसे गुण और कर्म भी आश्रय होते हैं; उन तीनों का द्रव्य 
समवायिकारण होने से, तीनों का द्रव्य ही समवायिकारण है। यही विवेक है यथार्थ है 
॥ १ ८॥ 


गृणश्व खत - 
उभयथा गुण: “ ॥ १ ९॥ 

(यृण: द्रव्यगुणकर्मणां गुण: कारण सासात्यम (उभयथा) उभ्यथा दुश्यते, कश्विद्‌ गुणों 
भ्रवाति कारण सामान्य कश्चन्‌ गुणों नापि भ्रवाति। तत्र यथा - अवक्यवानां संयोगों 
गृणो5उक्यविद्रव्यस्यासमवायिकारणं भ्रवाति परन्तु रूपादिगुणो न कारण भ्रवति द्रव्यस्य/ 
अवक्यवानां रुूपादियगुणोउक्यविकद्रव्यस्थरूपादियृणस्य कारणं भ्रवाति परन्तु 
यंख्यादिगुणोउवयवगतो5व्याविसंख्यागुणस्य न॒कारणं भ्रवाति। अवक्षेपणादिकर्मणो 
कारण गृर्त्वादिगुणो भवाति परन्तु रूपादियगुणस्तत्र न कारणम तदत्र प्रसकुगे 
गृणोउसमवायिकारणं भ्रवाति। शकृकरासिश्रजयनारायणाश्यां सत्रसन्‍्यथा व्याख्यातस 
उभयथा' स्थाने तथा #ब्दयाशित्य ॥ / ९॥ 


और गुण के विषय में कहते हैं- 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
उभयथा गुण: “ ॥/ ९॥ 

सृत्रार्थ :- गुण; द्रव्य - गुण और कर्म का कारण बनता भी है और नहीं भी बनता है 
॥१९॥ 
भाषार्थ :- (गुण द्रव्य-गुण-कर्म का 'गुण' सामान्य कारण है। (उभ्यथा) दोनों प्रकार 
दिख जाता है। कोई गुण सामान्य कारण होता भी है, कोई गुण नहीं भी बनता है। जैसे 
- अवयवों का 'संयोग गुण' अवयवी द्रव्य का असमवायी कारण होता है परंतु 'रूपादि 
गुण' द्रव्य का समवायी कारण नहीं बनता। अवयवों का रूप आदि गुण अवयवी द्रव्य में 
स्थित रूपादि गुणों का कारण बनता है परंतु संखयादि गुण जो अवयवगत है वह 
अवयवी संख्या गुणों का कारण नहीं बनता है। अवक्षेपण आदि कर्म का कारण गुरुत्व 
आदि गुण होता है परंतु रूपादि गुण कारण नहीं होता है, इस प्रसंग में गुण असमवायी 
कारण होता है। शंकर मिश्र जी और जय नारायण जी इस दोनों के द्वारा सूत्र की 
व्याख्या भिन्न की है। 'उभयथा' के स्थान पर 'तथा' शब्द का आश्रय लेकर किया है 
॥१९॥ 


कर्मविषये खलच्यते - 
संयोगविभागवेयानां कर्म समानय्‌ ॥ २०॥ 
(सियोगविभायवेगानाय) विभक्तानां एथरथश्तानां सह्चभ्रावः संयोगः, संयुक्तानां 
पृथरभावों विभाग:, स्वभावप्रतिबन्धकबल॑ वेग:, एपाय /कर्म समानम) कर्म खलु 
यमान॑ कारण ** भ्रवाति तज्ज तेषां सराधस्यमस। कर्म ह्वि संयोग विभाग वेय॑ जनयाति/ 
यंयोगविभागौ त्‌ खल्वनेकद्रव्येष भवतों यथा पटोत्पत्तये तन्तुष् संयोग विद्ारणाय 
विभायं॑ जनयाति कर्म परन्तु वेगसमेकास्मिन्नेव द्वव्ये जनयाति; यथा क्रे/ पुनः ससमानयस्‌! 


इति #ब्दोपादानं प्वसत्रगतगुणाविषयकसामात्यस्योभयथात्व॑विकल्प॑ वारायितुम 
॥२०॥ 


कर्म के विषय में कहते हैं-- 

संयोगविभागवेयानां कर्म समानय्‌ ॥ २०॥ 
सूत्रार्थ :- संयोग विभाग और वेग इन तीनों गुणों का समान रूप से कर्म ही कारण होता है 
॥२०॥ 
भाषार्थ :- (संयोगविभागवेगानाण॒) विभक्तों का>्पृथक-पृथक भूतों का अर्थात्‌ जो अलग- 
अलग है उनका मिल जाना इकट्ठा हो जाना 'संयोग' है; जो संयुक्त है मिले हुए हैं उनका 
अलग-अलग हो जाना 'विभाग' है और जो स्वभाव को रोकने वाला बल है वह 'वेग' है। 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
इनका /कर्म समानख्‌) इन तीनों का असमवायी कारण कर्म होता है, यह उनका साथधर्म्य है। 
कर्म ही संयोग- विभाग-वेग को उत्पन्न करता है। संयोग और विभाग अनेक द्रव्यों में होता है। 
जैसे पट अर्थात्‌ कपड़े की उत्पत्ति के लिए तन्तुओं का संयोग और विदारण के लिए विभाग 
गुण कर्म से ही उत्पन्न होता है परंतु वेग एक ही द्रव्य में उत्पन्न होता है जैसे तीर। पुनः 
'समानम्‌' शब्द का ग्रहण पूर्वसूत्रतत विषयक सामान्य का उभयथात्व विकल्प को हटाने के 
लिए है ॥२०॥ 


न द्वव्याणां कर्म ॥९ १॥ 
व्यतिरेकात्‌ ॥ २ २॥ 

अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति यद्वा खत्रमेक॑ स्पाज्न्द्रकान्तभाष्यानुसारि - 
द्वि्याणां कर्म न / द्रव्याणां कर्य कारणयमसमवायि वा निमित्त वा न भवाति *॥ 
यंयोगविभागवेगानां गयुणानां हु कर्म कारणं भ्रवाति यद्यापि तन्दुष कर्मणा 
पटढ्रव्यस्योत्पत्तिभवाति तन्दुष वर्तमान तत्‌ कर्म पदढ्रव्यस्यथ कारण दरश्निशात्रे न 
स्वीक्रियते लोके तथा दृश्यते कर्मक्ारणमत एवाशडक्यते ह्वि तस्य कारणत्वं तस्मात्‌ 
तदाश्रंकानिवत्तयेहत्रोच्यते कर्म न द्रव्याणां कारणय/ कृत: (व्यातिरेकातु) अनन्वयात्‌ - 
व्यतिरिक्तत्वात्‌ कर्मण:, व्यातिरिक्त हि कर्म प्टातू, कर्मणा तन्दुए कंयोगो जायते 
यंयोगादनन्तरं पटद्वव्यण, संयोगस्य कारण कर्म, संयोग प्राति कर्मण: कारणत्वं चारितार्थ 
पुनः संयोग व्यातिरिच्य व्यातिक्रस्य व्यवधाय कर्मण: कारणत्वं पट प्रति न यौक्तिकण/ 
भ्रवतु॒पटस्य कारण कर्म परस्परया न तु साक्षादिति सत्रकारस्य लक्ष्यण/ उक्त हि स्वयं 
सत्रकारेण दशमाध्याये कर्मणोउसमवायिकारणत्व॑ परस्परया कारणे समवायात्‌ 
कर्मणे” /(वै. 0०/२/३/ व्यविरेकात्‌! पदसत्यभाष्यकारैरन्यथाव्याख्यातय/ तत्र 
व्यतिरेकशब्दस्यनिवर्तनयभावश्रार्थोविद्ठितों यत््‌ 'कर्मण: संयोगो जायते संयोगाद 
द्रव्यमृत्पद्यते ननिवृत्ते कर्मीणि यद्वा द्रव्योत्पात्तियमये कर्मणो53भावस्तस्मान्न कर्मकारणासिति 
व्याख्यातय्‌/ कर्मणोनिवर्तनमभावो वा केवलमुत्प्ने द्रव्ये हि न किन्तु संयोगे जातेएपिे तु 
कर्मणो निवर्तनमभावश्चव भवाति तस्माद व्यातिरेकशब्दस्यात्रार्थों निवर्तनभावश्व नेष्यते 
॥१६5९९॥/ 
**| पुरुषप्रयत्न॑ कर्म विहाय, पुरुषप्रयत्नस्तु भवति निमित्तकारणम्‌। 


न द्रव्याणां कर्स /२१॥ 
व्यतिरेकात्‌ ॥ २२॥ 


सूत्रार्थ :- कर्म एक या अनेक द्रव्यों का सामान्य कारण नहीं होता अर्थात्‌ कर्म एक या 
अनेक द्रव्य पैदा नहीं करते हैं। परंपरा से द्रव्य का कारण होते हुए भी असम्बद्ध होने 
से ॥२१-२२॥ 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
भाष्यर्थ :- इन दोनों सूत्रों की एक वाक्यता 5 एक वाक्य में मिलकर अर्थ देने की 
सामर्थ्य है अथवा दोनों एक ही सूत्र होवे, जैसे कि चन्द्रकान्त भाष्य के अनुसार है। 
द्िव्याणां कर्म न) द्रव्यों का कर्म असमवायि, समवायि व निमित्त कारण नहीं होता है। 
संयोग विभाग और वेग गुणों का कर्म कारण होता है यद्यपि तंतुओं में कर्म के द्वारा पट 
द्रव्य की उत्पत्ति होती है, परंतु तंतुओं में वर्तमान वह कर्म पट द्रव्य का कारण दर्शन 
शास्त्र में स्वीकार नहीं किया गया जैसे कि लोक में कर्म कारण देखा जाता है, इसलिए 
ही उसके कारण की शंका होती है , उस कारण की शंका की निवृत्ति के लिए यहाँ कहा 
है कर्म द्रव्यों का कारण नहीं होता है, कैसे- 
व्यतिरेकाठु) कर्म के भिन्न होने से, जो कर्म है वह पट द्रव्य से भिन्न है। कर्म के द्वारा 
तंतुओं में संयोग उत्पन्न होता है, संयोग के अनंतर पट द्रव्य उत्पन्न होता है, संयोग का 
कारण कर्म है, संयोग के प्रति कर्म का कारणत्व सिद्ध है, संयोग का उलडुघन करके कर्म 
का कारणत्व पट के प्रति युक्त नहीं होने पर। पट का कारण कर्म परंपरा से है न तो 
साक्षात्‌ यह सूत्रकार का लक्ष्य है। स्वयं सूत्रकार ने कहा भी है, दशम अध्याय में कर्म का 
असमवायिकारण परंपरा से है। कारणे समवायात्‌ कर्मीणि” /वै: 7 ०/२/३) व्यतिरिक 
पद की अन्य भाष्यकारों ने भिन्न प्रकार से व्याख्या की है। व्यतिरेक शब्द का निवर्तन 
अर्थात्‌ अभाव अर्थ विहित है कि कर्म से संयोग उत्पन्न होता है संयोग से द्रव्य उत्पन्न 
होता है कर्म निवृत होने पर अथवा द्रव्य के उत्पत्ति समय में कर्म का अभाव होने से 
कर्म कारण नहीं है ऐसी व्याख्या की है। कर्म को निवर्तन का अभाव केवल उत्पन्न द्रव्य 
में ही नहीं, किन्तु संयोग होने पर भी कर्म का निवर्तन या अभाव होता है। इसलिए 
व्यतिरेक शब्द का यहाँ अर्थ निवर्तन व अभाव इृष्ट नहीं है। (किन्तु संयोग के उपरान्त 
विनाश, पुनः द्रव्य की उत्पत्ति व कर्म का अभाव होने से उल्लंघन, अतिक्रमण अर्थ होना 
ठीक है ) ॥२१-२२॥ 


कारणयाधरस्यमिक्त्वा कार्यसाधमस्यमाह - 

द्रव्याणां द्रव्यं कार्य यायात्यय्‌ ॥ २३॥ 
द्िग्याणां द्रव्यं कार्यमु) द्रव्याणामिति बह्वचनमनेकार्थम, द्वयोरवयवयोद्रव्ययोर्बहिनां 
वाउक्यवानां द्रव्याणां का्यमेकद्रव्यं यथा द्वयोरध्रगोलयोयोलिः कलश: कन्दुकं वा बहूनां 


तन्तृनामेकः पटो3क्यविद्रव्यं भवाति। तत्‌ (सासात्यम) एकक्रव्योत्यादकत्वं द्रव्याणां 
याध्रस्यमास्ति ॥ २२॥ 


कारण साधर्म्य कहकर अब कार्य साधर्म्य कहते हैं- 
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प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
द्रव्याणां द्वव्यं कार्य यामात्यय्‌ ॥ २३॥ 

सूत्रार्थ- अनेक द्रव्यों का सामान्य कार्य एक द्रव्य होता है, अर्थात्‌ समान रूप से अनेक 
द्रव्य मिलकर एक द्रव्य उत्पन्न करते हैं ॥२३॥ 
भाषार्थ:- (द्वव्याणां द्वव्यं कार्यर्‌) द्रव्याणाम्‌ में बहुवचन अनेक के लिए है, दो अवयवी 
द्रव्यों का बहुत अवयव द्रव्यों का कार्य एक द्रव्य है; जैसे दो अर्ध गोलकों का गोल या 
कलश या कंदुक, बहुत तंतुओं का एक पट अवयवी द्रव्य होता है। वह /(क्षामान्यम) एक 
द्रव्य का उत्पादक द्रव्यों में साधर्म्य है ॥२३॥ 


गृणानां गुण: कार्य यायात्य त्वग्रे वक्ष्यते विस्तरेण संक्षित्नाविषयत्वात्‌ कर्मणां 
कर्मसामान्याविषये प्वमिच्यते - 


गृणवैश्वस्यात्रि कर्मणां कर्स ॥२४॥ 
(कर्मणां कर्म न) कर्मणां कर्म सामान्य कार्य ते भवाति (गुणवैशध्रस्याति) युणशब्दोउत्र 


स्वभाववाची स्वभाववैधर्यात्/ अस्थिरत्वं क्षाणिकत्वं वा कर्मणां स्वभाव:, अस्थिराणां 


क्षणिकानां न सिश्रीभाव: कार्यात्मना सम्भवतीति स्वभाववैधरस्यग/ द्रव्याणां गुणानां 
मसिश्रीभावस्तु भवाति कार्यात्मना तेषां स्थिरत्वात्‌ृ_ स्थिरध्र्मवत््वात्‌ 


स्थिरस्वभाववत्त्वात्‌ * पूर्व त्‌॒ कर्म कर्मसाध्यं न विद्यते” गति कारणसासात्येनोक्तस, 


अतब्र बलु कार्यतासात्येनोच्यते यदनेकेयां कर्मणासेक॑ कार्यसामान्यमापि न 
भवतीत्यपौनरुक्त्यम्‌ ॥ २ ४॥ 

*। “गुणवैधर्म्यात्‌“द्रव्यगुणयोः सजातीयारम्भकत्वं साधर्म्य कर्म कर्मसाध्यं न विद्यते इत्येवात्र सूत्रेणानूआते” 
शड्करमिश्र:। पूर्वोक्तमेव भिन्नक्रमे सूत्रे हेतुत्वेगोपादानं न सम्यक्‌। “गुणकर्मणोद््रव्यसमवेतत्वं गुणसाधर्म्य 
परन्तु कर्मणि गुणतो बैधर्म्य कर्मत्वं कर्मसंज्ञा" (जयनारायणः) एतदपि न समीचीन तरहिं नाममात्रतो वैधर्म्य 
भवति। “कारणगुणा कार्यगुणमारभन्ते तथा नावयवकर्मावयविनि कर्मारभते इति गुणतो वैधर्म्यम्‌ इति 
चन्द्रकान्तः। एवं द्रव्यतो5पि वैधर्म्य वक्तव्यं स्‍्यात्‌ एतदपि न युक्तम्‌। हरिप्रसाद वृतौ न विशेष:। 


गुणों का गुण कार्य सामान्य है उसको आगे कहेंगे विस्तार से; संक्षिप्त विषय होने से 
कर्मों का कार्य सामान्य विषय पूर्व बताते हैं- 

गृणवैध्रस्यात्रि कर्मणां कर्स ॥२४॥ 
सूत्रार्थ- स्वभाव विरुद्ध होने से अनेक कर्मों का एक कर्म सामान्य कर्म नहीं होता 


(अर्थात्‌ अनेक कर्म मिलकर एक कर्म को उत्पन्न नहीं कर सकते; क्षणिक होने से) ॥ २४॥ 
भाषार्थ- /कर्मणां कर्म न) कर्मों का कर्म सामान्य कार्य नहीं होता है (गृणवैध्वरस्यातर) गुण 
शब्द यहाँ पर स्वभाववाची है, (अतः अर्थ हुआ) स्वभाव के विरुद्ध होने से। अस्थिरता 
या क्षणिकत्व कर्म का स्वभाव है, अस्थिरों का ८ क्षणिकों का कार्यस्वरुप के साथ मेल 
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विरुद्ध स्वभाव के कारण नहीं होता है। द्रव्यों का, गुणों का मिश्रिभाव 5 मेल तो 
कार्यस्वरूप के साथ होता है उनके स्थिर होने से, स्थिर धर्मवाले होने से 5 स्थिर 
स्वभाववाले होने से। पहले तो कर्म “कर्म कर्मसाध्यं न विद्यते” यह कारण सामान्य रूप 
से कहा गया; यहाँ कार्य सामान्य रूप से कहा है कि अनेकों कर्मों का एक कार्य सामान्य 
भी नहीं होता है। ये पुनरुक्तता नहीं है ॥२४॥ 


कार्यसामान्यप्रकरणे द्रव्याणां सामान्य कार्य प्रकृतं तत्रैवेदयुच्यते - 
द्वित्वप्रभशृतयः संख्या: पृथकत्वसंयोगाविभायाश्र ॥ २५॥ 
(द्वित्वप्रशृतयः संख्या: द्वित्वत्रित्वपराद्धानत संख्यात्मकोी गुण: (पएथक्त्वसंयोयगाविभागाः 
च) तथा पएथक्त्वं संयोगो विभायाश्र गुण:यायात्य कार्य द्रव्याणां भवाति ॥२५॥ 


कार्य सामान्य प्रकरण में द्रव्यों का सामान्य कार्य प्रसंग चल रहा है, उसी में कहते हैं- 
द्वित्वप्रभशृतयः संख्या: पृथकत्वसंयोगाविभागाश्र ॥ २५॥ 

सृत्रार्थ:-द्वित्व से लेकर असंख्य तक गुण, पृथकत्व, संयोग और विभाग गुण अनेक द्र॒व्यों 

के सामान्य कार्य हैं ॥२५॥ 

भाषार्थ:- /द्वित्वप्रशतयः संख्या: द्वित्व त्रित्व आदि असंख्य संख्यात्मक गुण है 

(फिथिक्त्वसंयोगाविभागाः क्ञ) द्रव्यों का सामान्य कार्य पृथकत्व, संयोग, विभाग गुण हैं 

॥२५॥ 


किं द्वित्वादिवत्‌ कर्मापि द्रव्याणां यायात्य कार्य भवाति न वेत्यत्रोच्यते - 
असमवायात्‌ यामान्यकार्य कर्म न विद्यते ॥ २ ६॥ 
(पामान्यकार्य कर्म न विद्यते) द्रव्ययोद्रव्याणां वा सायात्यकार्य कर्म नोपलध्यते न 


यमभवाति (असमवायातु) द्वयोरद्रव्ययोर्बह्रए द्रव्येषु कर्मणोउसमवायात/ न हि 
द्रयोद्रव्ययोरबहिएु द्रव्येष्‌ वैक॑ कर्म यमवायेन निस्तिणति। एकस्य कर्मण: खल्वेकमेव द्रव्यं 
यमवायिकारणं भ्रवाति/ उक्त ह्वि कर्मत्क्षणे “एकद्रव्यय्‌ ...” (वै. १/१//१७) 
एककद्रव्याश्राये कर्म ॥२६॥ 


क्या द्वित्वादि के समान द्रव्यों का कर्म भी सामान्य कार्य होता है या नहीं; तो कहते हैं - 


असमवायात्‌ यामान्यकार्य कर्म न विद्यते ॥ २ ६॥ 
सृत्रार्थ:- अनेक द्रव्य का सामान्य कार्य एक कर्म नहीं हो सकता एक कर्म का अनेक द्रव्यों 
से संबंध न होने से ॥२६॥ 
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भाषार्थ:- /सामात्यकार्य कर्म न विद्यते) दो द्रव्यों का अनेक द्रव्यों का अथवा सामान्य 
कर्म उपलब्ध नहीं होता संभव नहीं होता (असमवायाठृु) दो द्रव्यों में वा अनेक द्रव्यों में 
कर्म का संबंध न होने से। दो द्रव्यों में वा अनेक द्रव्यों में एक कर्म सम्बद्ध से नहीं ठहरता 
है स्थिर नहीं रहता है। एक कर्म का एक ही द्रव्य समवायिकारण होता है। कहा भी कर्म 
लक्षण में “एकद्रव्यम्‌ ...” (वै: //2// ७) एक द्रव्य कर्म होता है ॥२६॥ 


कर्मणस्तु द्रव्यारस्थकत्वं न भवाति गृणस्य द्रव्यारस्थकत्वं भवाति न वोति कथ्यते - 
संयोगानां द्वव्यं ॥ २ ७॥ 

(सियोगानां द्रव्यग॒) बहुनां संयोगानां द्रव्यमेक॑ सामात्यकार्य भवाति, यथा- 

तन्तुगतसंयोगानां पट: कायमिक द्वव्यं सामान्य भवाति पार्थिवाद्यणुसंयोयानां 

पृथिव्यादिस्थूल द्रव्यं सामान्य कार्य भवाति ॥ २ ७॥ 


कर्म से द्रव्य उत्पन्न नहीं होता है तो गुण से द्रव्य उत्पन्न होता है वा नहीं उसको कहते 


हे संयोगानां द्रव्यम्॒‌ ॥ २ ७॥ 

सूत्रार्थ-- अनेक संयोगों का एक सामान्य कार्य द्रव्य होता है ॥ २७॥ 

भाषार्थ:- (संयोगानां द्वव्यण) बहुत संयोग का द्रव्य एक सामान्य कार्य होता है, जैसे 
तंतुगत संयोगो का पट कार्य एक सामान्य द्रव्य होता है पार्थिवादि अणु सयोगों का 
पृथ्वी आदि स्थूल द्रव्य सामान्य कार्य होते हैं ॥२७॥ 


केषाशिद्गुणानां गुण: यायान्य कार्य भवतीति दशयत्याचार्य:ः - 

रूपाणां रूपय्‌ ॥ २८॥ 
(रूपाणां रूपम॒ु) अव्यवकद्गव्यस्थरूपाणां नीललोहितादीनामक्यविस्थरूप॑ तथाशूत॑ 
यायात्यं कार्य भवति। द्रव्यगुणयोः सजातीयारस्थकत्व॑ साधर्म्य द्रव्याणि 
द्रव्यात्तरमारभन्ते युणाश्र युणात्तरमारभन्ते” जञति प्वीक्तित्वादत्र रूपाणां रूप कथने 
खलभयत्र रूपरसयन्धस्पशलिहयासिब्विकद्रवत्वादीनायपि ग्रहण करत्तव्यय्‌ ॥ २८॥ 


कुछ गुण का गुण सामान्य कार्य होता है वह कहते हैं- 
रूपाणां रूपय्‌ ॥ २८॥ 
सूत्रार्थ-- अनेक रूपों का एक सामान्य कार्य एक रूप होता है ॥२८॥ 
भाषार्थ:-/(रूपाणां रूपम॒) नीला लाल आदि अवयवब द्रव्यस्थ रूपों का सामान्य कार्य 
अवयवीस्थ रूप होता है। (्वव्यग्णयोः सजातीयारस्थकत्व॑ याधर्म्य; द्रव्याणि 
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द्रव्यात्तरमारभन्ते गुणाश्र युणान्तरमारभन्ते” इति पूर्वोक्त होने से रूपों का रूप ऐसा 
कहने पर दोनों सूत्रों में रूप, रस, गंध, स्पर्श, ख्रेह, स्वाभाविक द्रवत्व आदि का ग्रहण 
करना चाहिए ॥२८॥ 


गृणानां कर्मापि सासान्यं कार्य भवति - 

गृरत्वप्रयत्नसंयोगानामुत्क्षेपणस्‌ ॥ २ ९॥ 
(यृख्त्वप्रयत्नसंयोगानाम) गृरुत्ववतों द्रव्यस्य गृरुत्वम; आत्मप्रयत्रः, गृरुत्ववता 
लोणदिना यह्द हस्तसंयोग:, इत्येषां त्रयाणाय॒ (उत्क्षेपणमु) ऊर्ध्व क्षेपणं लोखगतं कर्म 
कार्य सामान्य भ्वति। अत्रात्मप्रयत्गों निमित्तकारणं गृरुत्ववद्‌ द्वव्यं त्रोशादि 
यमवायिकारणं लोणादिकस्य गृरुत्व॑ तोशादिना सहहस्तसंगोगश्चासमवायिकारणस, 
तथावक्षेपणे च गृरुत्वं हृस्तशीथिल्यरूपः प्रयत्॑श्रासमवायिकारणमुव्पेक्ष्यस्‌ ॥ २ ९॥ 


गुणों का कर्म भी सामान्य कार्य होता है - 

गुरत्वप्रयत्नसंयोगानामुत्क्षेपणस्‌ ॥२९॥ 
सृत्रार्थ:- गुरुत्व, प्रयत्न और संयोग का उत्क्षेपण कर्म सामान्य कार्य होता है ॥२९॥ 
भाषार्थ:- /गुर्त्वप्रयत्नसंयोगानाम्‌) गुरुत्व वाले द्रव्य का गुरुपना, जीवात्मा का प्रयत्न, 


भारवाले लोष्ठ आदि के साथ हाथ का संयोग इन तीनों का (उत्क्षेपणम) ऊपर की 
प्रवृत्ति होना लोष्ठगत कर्म का कार्य सामान्य होता है। यहाँ आत्मप्रयत्न निमित्त कारण 


है, गुरुत्व वाला द्रव्य लोष्ठादि समवायि कारण है लोष्ठादि का गुरुपना निमित्त कारण 
है; लोष्ठ आदि के साथ हाथ का संयोग असमवायि कारण है तथा नीचे की प्रवृत्ति होने 


पर गुरुपना और हाथ का शिथिलता रूप प्रयत्न ये निमित्त कारण है और हस्तगत 
विभाग असमवायि कारण जानना चाहिए ॥२९॥ 


कर्मणामापि सामान्य कार्य काचिद्‌ गुणव्यक्तिभवती त्युच्यते - 
संयोगविभागाश्व कर्मणाम्‌ ॥३०॥ 

(कर्मणां संयोगविभायाः च कर्मणां द्वयो: कर्मणोरबहिनां वा कर्मणां संयोगो 

विभायश्वकाराद वेयश्व गुण: कार्यसामान्यं भवाति ॥३०॥ 


कर्म का भी सामान्य कार्य कोई गुण होता है, वह कहते हैं- 
यंयोगविभागाश्र कर्मणाय्‌ ॥ ३ ०॥ 


सूत्रार्थ--संयोग विभाग और वेग संस्कार गुण कर्मों के कार्य सामान्य हैं ॥३०॥ 
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भाषार्थ:- /कर्मणां संयोगविभागाः च्/ दो कर्मों का वा बहुत कर्मों का संयोग और 
विभाग, चकार से वेग गुण सामान्य कार्य होते हैं ॥३०॥ 


परन्तु द्रव्यं कर्म वा कर्मण: सायान्यं कार्य ते भवाति, यतः - 

कारणसामात्ये. द्रव्यकर्मणां. क्माकारणमुक्तम्‌_ ॥/३१/ 
(कारणसासात्ये) कारणसासात्ये प्रकरणे (द्वव्यकर्मणां कर्म- अकारणस - उक्तस) द्वव्यस्य 
कर्मणश्व कर्म सामान्य कारण न भ्रवाति, उक्त यथा /त द्वव्याणां कर्म, न कर्स कर्मसाध्यं 
विद्यते” - गुणवैधर्यात्रि कर्मणां कर्म” इत्यापि चोक्तमेव ॥ ३ 2॥ 


परंतु द्रव्य अथवा कर्म, कर्म का सामान्य कार्य नहीं होते हैं, क्योंकि - 


कारणयामान्ये द्वव्यकर्मणां कर्माकारणमुक्तय ॥ ३ १ 
सृत्रार्थ:--सामान्य प्रकरण में पहले कहा जा चुका है कि कर्म द्रव्य और कर्मों का कारण 


नहीं होता ॥३ १॥ 


भाषार्थ:- कारण सामान्य प्रकरण में कर्म का सामान्य कारण कर्म नहीं होता है। कहा 
भी है, जैसे न द्वव्याणां कर्म, न कर्म कर्मसाध्य॑ विद्यते” “गुणवैश्वस्यात्रि कर्मणां कर्म ये 
पहले कहे जा चुके हैं। ॥३१॥ 


प्रथमाध्याये प्रथमाहिनकं समाप्तम्‌ 
द्रव्य प्रकरण 
द्र्व्य द्रव्यस्थ/तत्रस्थ गुण 

१ पृथ्वी १४ 
२ | जल श्ढ 
३ | तेज ११ 
४ | वायु ४३४3 
५ | आकाश द 
६ | काल प्‌ 
७ | दिशा ५ 
८ | आत्मा श्ढ 
९ मन ८ 


द्रव्य सदा समवायि कारण होता हैं,गुण और कर्म नहीं। न द्रव्य कभी असमवायि 
कारण बनता। द्रव्य निमित्त कारण तो बन जाता है। 
पृथ्वी के भेद ८ 


26 |? 78 € 


प्रथमो5ध्याय:- प्रथमाहिनकम्‌ 
१) नित्य ८ परमाणु 
२) अनित्य 5 कार्यरूप 


अनित्य पृथ्वी के तीन भेद है। 
१) शरीर 5" 
(क) योनिज (अ) जरायुज मनुष्य पशु आदि। 
(स) अण्डज पक्षी आदि। 
(ख) अयोनिज | (अ) स्वेदज मच्छरादि 
(स) उद्धिज वृक्ष बरसाती कीटादि 


२) इन्द्रिय 5 गंधग्राहक नासिकेन्द्रिय 
3) विषय 5 द्वयणुक से लेके पृथ्वी भूत तथा पार्थिव वस्तुएँ (घटादि पर्यन्त।) 


पृथ्वी के १४ गुण ८ के १४ गुण ८ 
सामान्य गुण १० 5 संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व , गुरुत्व, वेग 
(द्रवत्व नैमित्तिक) 
० विशेष गुण ४ - गंध, स्पर्श (अनुष्णशीतकठोर), रस (६ प्रकार का), रूप (७ प्रकार 
का) 
जल के भेद ८ 
१) नित्य 5 परमाणु (रूप) 
२) अनित्य 5 कार्यरूप 


अनित्य जल के तीन भेद होते है। ___ आम मम 
आयोनिज वरुण लोक में। 


३) विषय नदी समुद्र जलरूपी भूत 
जल के १४ गुण ८ 


सामान्य गुण ९ ८ संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व , गुरुत्व, वेग। 
विशेष गुण ५ - रस (मधुर), रूप (शुक्ल), स्पर्श (शीत), द्ववत्व (स्वाभाविक सांसिद्धिक), 
स्नेह (चिकनापन)। 

अग्नि के भेद ८ 

(१) अनित्य कार्यरूप (२) नित्य 5 परमाणुरूप 

अनित्य तेज के तीन भेद 

१) शरीर आयोनिज सूर्य लोक में 


२)  इंद्विय रूप ग्रहण नेत्र 
३) विषय १, मोम-काष्टग्रि 
२. दिव्य-विद्युत 
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३. औदर्य - जठराग्रि 
४. आकारण -सुवर्णादि 


तेज के ग्यारह गुण 
सामान्य गुण ९ ८ संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, वेग, द्रवत्व। 
विशेष गुण २ - स्पर्श (उष्ण), रूप (भास्कर शुक्ल) 


वायु के भेद ८ 
(१) नित्य ८ परमाणु (२) अनित्य 5 कार्यरूप 
अनित्य के तीन भेद 
१) शरीर | आयोनिज (वायव्यलोकमें) 
२) इंद्विय स्पर्श ग्राहक (त्वगिन्द्रिय) 
३) विषय प्राण अपान (वायुरूपीभूत ) 
वायु के ९ गुण 


८ सामान्य - पृथ्वी के समान गुरुत्व द्रवत्व छोड़कर। 

(संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, वेग।) 
१ विशेष - स्पर्श (अपमाज, अनुष्णशीत, विलक्षण) 
आकाश के ६ गुण 

५ सामान्य - संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग। 

१ विशेष - शब्द 

दिशा व काल समानताएँ 
१) दिशाव काल दोनों ही नित्य, सर्व व्यापी व अनन्त है। 

२) दोनों ही वास्तव में (संख्या में) एक होते हुए भी उपाधि भेद से नाना प्रतीत होते है। 
3) दोनों में पाँच गुण समवेत है। संख्या, परिणाम, पृथकत्व, संयोग, विभाग। 
विशेषताएँ (अन्तर या भेद) 

१) दिशा दुरादि व्यवहार का हेतु है। 

काल अतीतादि व्यवहार का हेतु है। 

२) उपाधि भेद से काल के तीन भेद होते है। 

(१) भूत (२) वर्तमान (३) भविष्य 

३) दिशा के दस भेद होते है। 

पूर्व, आग्रेय, दक्षिण, नैऋत्य, पश्चिम, वायव्य, उत्तर, ईशान्य, ऊर्ध्वा, ध्रुवा। 

४) दिशा और काल दोनों संसार के आश्रय हैं। दिशा का सम्बन्ध दैशिक सम्बन्ध है। 
काल का सम्बन्ध कालिक सम्बन्ध है। 

आत्मा के भेद ८ 

जीवात्मा - अल्पज्ञ, अल्पशक्तिमान, अनन्त है। 
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परमात्मा - एक, सर्वज्ञ, सर्वशक्तिमान है। 
जीवात्मा के चौदह गुण है। 
५ सामान्य - संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग। 
९ विशेष - ज्ञान (बुद्धि), सुख, दुःख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न, भावना (संस्कार), धर्म, अधर्म। 
परमात्मा के आठ गुण है। 
५ सामान्य - संख्या, परिमाण, पृथकत्व, संयोग, विभाग। 
३ विशेष - ज्ञान (बुद्धि), इच्छा, प्रयत्न। (धर्म) 
मन के आठ गुण (॥॥70 ) 
८ सामान्य - संख्या (अनन्त), परिमाण (अणुरुप), पृथकत्व, संयोग, विभाग, परत्व, अपरत्व, 
वेग। 
विशेष - यह प्रत्येक आत्मा में सुख दुख कि उपलब्धि का साधन है। 


गुण प्रकरण 
ग्राह्म्‌ प्रकार 
१ [रुप नेत्र दि श्वेत, नीला, पीला, लाल, हरा, भूरा, 
मिश्रित, चित्र 
२ |रस रसनेन्द्रिय (६ | मीठा, खट्टा, नमकीन, कड़वा, कसैला, तीखा 
(विचित्र नामक ७वा भी कहा जाता है।) 
३ |गन्ध ।पघ्राणेंद्रिय |२ सुगन्ध दुर्गन्ध। 
४ [स्पर्श [त्वगिन्द्रिय |३ ठंडा, गर्म , न ठंडा न गर्म। 
५ [शब्द | श्षोत्रम्‌ २ [ वर्णात्मक, ध्वन्यात्मक। 
६ |संख्या |जिसके १,२,३,४,५,६,७,। ० यह अनन्त है। 
आजा जय + की ओर तथा - की ओर 


गणना 
७ |परिमाण | जिसके ४ भेद | अणु, महत्‌, हस्व, दीर्घ। 


आधारपर 

मापन 

८ | पृथकत्व १ यह इसमें अलग है। इस ज्ञान का आधार 
पृथकत्व गुण होता है। यह एक ही प्रकार का 
सभी दद्रव्यों में होता है। 

९ संयोग 5 यह पदार्थ उसके साथ संयुक्त है। इसका 
आधार 'संयोग गुण' है। यह तीन प्रकार का 
होता है। 

१, अन्यतर कर्मज 
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२. उभय कर्मज 
३.  संयोगज 


१० 


विभाग 


यह संयोग का नाशक विभाग है। 
१, अन्यतर विभागज 

२. उभय विभागज 

३. विभागज 


१६ 


परत्व 


वह दूर है। 


इस व्यवहार का आधार परत्व गुण है। 
१) दैशिक २) कालिक 


१२ 


अपरत्व 


वह समीप | २ 


है। 


इस व्यवहार का आधार अपरःत्व गुण है। 
१) दैशिक २) कालिक 


श्र 


गुरुत्व 


जिस गुण के कारण किसी वस्तु का नीचे की 
ओर स्वाभाविक पतन हो। विना वेग बल के 
जो पतन है यथा - गेंद का पतन, बालक का 


कूदना, पत्ते का गिरनादि। 


१४ 


द्रवत्व 


जिस गुण के कारण कोई वस्तु बहती है। 
१)स्वाभाविक ८ जल में। 
२)नैमित्तिक ८ मोम आदि में। 


१५ 


स्नेह 


जिस गुण की द्वारा किसी चूर्ण को सानकर 
गोला आदि बनाया जा सकता है। 
१)स्वाभाविक ८ जल में। 

२)नैमित्तिक 5 घी तेल में। (यह किसी का मत 


है, सब का नहीं।) 


१६ 


संस्कार 


१) भावना आत्मा में रहनेवाला 
संस्कार। 

२) वेग तीर में या बंदूक की गोली में 
३) स्थिति स्थापक 5 पेड़ की डाली में, 
कुत्ते की पूंछ में (जहां से हम नीचे या उपर 
करते है, वह स्वतः वही पर चली जाती है।) 


१७ 


बुद्धि 


बुद्धि ज्ञान को कहते है। 

१) प्रत्यक्ष २) अनुमान ३) शब्द ४) स्मृति 
५) स्वप्न ६) सुषुत्ति 

मुख्य पहिले तीन है। तथा इन सबसे भिन्न 
आर्ष ज्ञान भी है (आदि सृष्टि के ऋषियों को 
होनेवाला वेदज्ञान।) 


१८ 


प्रयत्न 


कार्य के आरम्भक गुण को प्रत्यक्ष कहते है। 
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१९ 
२० 


सुख 
दुःख 


संरम्भ या उत्साह इसके पर्यायवाची शब्द है। 
१) विहित प्रयत्न ८ धर्म की प्राप्ति 
करनेवाला। 
२) निषिद्ध प्रयत्न 5 अधर्म की प्राप्ति 
करनेवाला। 


३) उदासीन प्रयत्न ८ जिसने न धर्म न 
अधर्म। यथा शरीर खुजलाहट। 
जो सबको अच्छा लगे वह सुख होता है। 


जो सबको बुरा लगे वह दुःख होता है। 


प्‌ 


इच्छा 


किसी वस्तु की कमाना को इच्छा कहते है। 

१) अभिलाषा ८ भोजन विषयक इच्छा। 
२) काम 5 मैथुनेच्छा। 

३) राग 5 निरन्तर आसक्ति। 

४) उपधा - दूसरों को अपमानित करने 
की इच्छा। 

५)  चिकीर्षा 5 कार्य करने की इच्छा। 

६) जिधक्षा - लेने की इच्छा। 


हर 


रे 


द्वेष 


धर्म 


जिसके द्वारा आत्मा दग्ध सा हो जाय। 

१)क्रोध २)द्रोह ३)मन्‍्यु ४)अक्षमा ५) अमर्ष 
(न सहना) 

धर्माधर्म आत्मा के गुण है। धर्म से कर्ता को 
सुख, सुख के साधन, मुक्ति आदि की प्राप्ति 
होती है। 

१) सामान्य सुख 5 अहिंसा सत्य अस्तेय 
आदि। 

२) विशेष सुख - वर्णाश्रम धर्मादि। 


र्४ड 


अधर्म 


अधर्म से कर्ता को दुःख की प्राप्ति होती है। 
हिंसा, झूठ, चोरी आदि। 
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प्रथमो5ध्यायः - द्वितीयाहिनकम्‌ 
॥ प्रथमाध्याये द्वितीयाहिनकम्‌ ॥ 


प्र्वाहिनकस्यान्तियसे भागे कारणसामान्यं कार्यसासान्यं च प्रदर्शितष / तदेतदुभयाविध॑ 
यामात्य कार्यकारणयो: सस्बन्धसत्तरेण न स्थात, से एप कार्यकारणसस्वन्धो5त्र प्रथसं 
दर्शयत्याचार्य: - 
कारणाभावात्‌ का्याभाव: ॥१॥ 
कारणाभावातु) सर्वविधस्य कारणस्य समवाय्यसमवायिनिमित्ताख्यस्याभावादविद्यमान- 


त्वाव्‌ (कार्याभाव:) कार्यस्याभावः कार्य, न निष्पद्मयतेड्थात्‌ कार्यभाव: कार्यीनिष्पत्तिः 
कारणभावाद भ्रवाति नात्यथेति स्थिरानियम: / एवं दुःखाभावो5पवर्गों भवतु तत्कारणस्य 
जन्मनो3विवेकस्य सिथ्याज्ञानस्य वाउभावावित्युव्येक्ष्यय्‌ ॥ १॥ 


पूर्व आहिनक के अंतिम भाग में कारण सामान्य और कार्य सामान्य बता दिया है। वह दोनों 
प्रकार का सामान्य, कार्य कारण के सम्बन्ध के बिना नहीं हो सकता, वह कार्य कारण सम्बन्ध 


पहले आचार्य बताते हैं- 
कारणाभावात्‌ कार्याभावः ॥ १॥ 
सूत्रार्थ :- कारण के न होने से (हट जाने से) कार्य भी नहीं होता (हट जाता) है ॥ १॥ 


भाष्यार्थ:-/कारणाभावात) सभी प्रकार के कारण ८ समवायि, असमवायि और निमित्त 
कारण का अभाव होने से; अविद्यमान होने से (कायशभाव:.9 कार्य का अभाव होता है, कार्य 
की उत्पत्ति नहीं होती अर्थात्‌ कारण के होने से कार्य की निष्पत्ति होती है। इससे भिन्न नहीं, 
ये स्थिर नियम है । इस प्रकार से दुःख का अभाव अपवर्ग होवे; उस के कारण जन्म का 
अविवेक का मिथ्याज्ञान का अभाव होने से ऐसा जानना चाहिए ॥ १॥ 


परन्तु - 
न तु का्याभावात्‌ कारणाभावः ॥/२/ 
(न दु) न खत (कार्याभावातु) कार्यस्याभावाद विद्यमानत्वादनुत्पादात्‌ (कारणाभाव> 
कारणस्याभावो3विद्यमानत्वं॑ भवाति / कार्यमन्तरेणापि कारणं स्वरूपेडवातिछते हछ्वि / बीज॑ 
कारण यथाउड़कुरात्पूर्व स्वरूपेधवातिछते / कार्य खलु कारण॑नाविक्रायाति किन्तु कार्यमतिक्रस्य 


कार्यमतुत्पाद्यापि कारणमवातिएते / कदाचित्‌ कायाभावात्‌ कारणाभावों न मन्तव्य:, कार्य दु 
यमय ग्राप्योत्पत्स्यते दि कारणात्‌ / एवं कद्ाचित्‌ स्रामायिकदुःखाभावे दुःखकारणस्यापि 
यर्वथाउस्त्यभाव इति न मन्तव्यं न हि कृतार्थता या; नितान्तदुःखाभावः कृतार्थता सा हु 
निवान्तकारणाभावे नात्यथा ॥ २॥ 


नतु कार्याभावात्‌ कारणाभावः ॥ २॥ 
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सूत्रार्थ-- कार्य का अभाव होने पर ऐसा नहीं मान लेना चाहिए कि कारण का भी अभाव है 
॥२॥ 

भाष्यार्थ:- (न ठु) नहीं /कार्याभावात) कार्य का अभाव होने से, अविद्यमान होने से, उत्पन्न न 
होने से (करणाभाव:/ कारण का अभाव वा अविद्यमानता होती है । कार्य के बिना भी कारण 
अपने स्वरूप में स्थित रहता है । जैसे बीज जो कारण है अंकुर से पूर्व अपने स्वरूप में 
प्रतिष्ठित रहता है | कार्य कारण का अतिक्रमण नहीं करता, किन्तु कार्य का अतिक्रमण करके, 
करी अको उत्पन्न किए बिना भी कारण रहता है। कभी ऐसा न मान लेना कि कार्य का 
अभाव होने से कारण का भी अभाव हो जाएगा, कार्य तो समय आने पर कारण से उत्पन्न 
होगा ही । इसी प्रकार कभ किसी समय दुःख के अभाव होने पर, यह नहीं मानना चाहिए कि 
दुःख का सर्वथा अभाव हो गया है , ये कृतार्थता नहीं है, सारे नितांत दुःख का अभाव होना 
ही कृतार्थता है प्रयोजन की सिद्धि है, नितांत कारण का अभाव होने पर, इससे भिन्न नहीं 
॥२॥ 


द्रव्यगुणकर्मणां. त्रयाणां. पड़्भ्यः पदार्थेभ्यों विभक्तानाम्थपदवाच्यानामुद्वेशलक्षणे 
कार्यकारणभाव चोकक्‍त्वा क्रमप्राती यायात्यविशेषौ लक्षयत्याचार्यः - 
यामान्य॑ विशेष जति बुद्ध्यपेक्षण ॥ ३॥ 

(यामान्यं विशेष: - इति) यायात्य यश्व विशेष:, इत्येतद्‌ वृत्त (बृद्ध्यपेक्षण) 
बुद्वेरपेक्षा यस्मिन] असमानविभक्ति्बहिरवीहि:, यद्गाउपेक्षा परस्परापेक्षणकारिणी बुद्धियस्मिन्‌, 
विशेषणस्य परानिषात आर्पो राजदन्तादिषु परामित्याश्रयेण वा; अथवा बुद्धिमपेक्षते - इति 
बृद्ध्यपेक्षण, न त्वैन्द्रेयिकमथमिपेक्षते इत्यर्थ, एक्मुपपदतत्पुरुपसमासः / कश्रिदापि भवतु 
यमास:, यायात्यं तथा विशेषश्व नेन्द्रिययोच्तरतामापत्येते द्वव्यवत्‌,किन्तु बुद्ध्या हि तयो: 
स्वरूपमपेश्ष्यते विवेच्यते जायते वा ॥ ३॥ 


द्रव्य, गुण, कर्म इन तीनों का जो छः पदार्थों से बटे हुओं का अर्थ! पद से कथित 
- कहे जाने योग्य हैं, उनका नाम व लक्षण > कार्य- कारण-भाव को कहकर अब क्रमशः 
प्राप्त सामान्य और विशेष को आचार्य बताते हैं - 
यामान्य॑ विशेष इति बुद्ध्यपेक्षण ॥ ३॥ 

सूत्रार्थ :- सामान्य और विशेष, ये व्यवहार बुद्धि की अपेक्षा से होते हैं ॥३॥ 

भाष्यार्थ :- (सामान्य विशेष: - इति) सामान्य और विशेष यह व्यवहार (/बृद्ध्यपेक्षण) बुद्धि 
की अपेक्षा जिसमें, वह बृद्ध्यप्रेक्षण में असमान-विभक्ति-बहुब्रीहि समास है, अथवा परस्पर 
अपेक्षा करने वाली बुद्धि जिसमें होती है, विशेषण का परनिषात या तो आर्ष प्रयोग मानना 
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या तो राजदंतादिषु परम” इसके आश्रय से हो जाएगा, अथवा बद्धिमपेक्षते', बुद्धि की 
अपेक्षा करता है, वह बुद्धि अपेक्षम्‌ अर्थात्‌ इंद्रियों के विषय की अपेक्षा नहीं करता है, यह 


अर्थ है। इस प्रकार से उपपद तत्पुरुष समास हुआ । कोई भी समास होवे, द्रव्य के समान, 


सामान्य और विशेष इंद्वियों के द्वारा नहीं जाने जाते द्रव्य के समान । किन्तु बुद्धि से ही दोनों 
सामान्य और विशेष के स्वरूप का ज्ञान होता है ॥३॥ 


तद्‌ बृद्ध्यपेक्ष कथामिति स्वयं प्रदर्शयत्याचार्य - 
भावो'5नुवृत्तेरेव हेतुत्वात्‌ सामात्ययेव ॥ ४॥ 

(अनुव्त्ते: - एव हेवुत्वात) अनुवृत्तिबुद्धेर्यद्राउन॒वृत्तबुद्धेरेव हेव॒त्वात्‌ (भाव: यामात्यय्‌ 
- एव) भ्रावः सत्ता यामात्यमेव द्रव्यं सतत; गुण: सन्‌; कर्म सत्‌; झति सत्तायाः सर्वत्रि द्वव्ये गुणे 
कर्मीणे ब्ल्वनुवर्तमानत्वात्‌/ अत्रार्थदापद्यते यत्‌ व्यावृत्तेरेव हेवुत्वाद विशेष एव, 
व्यावत्तिबुद्वेयद्रा व्यावत्तबुद्देर हेव॒त्ताद विशेष एव/ तथाच यस्मिन्‌ु खलु 
कदाचिदनुव॒त्तिबुत्धिः कदाचिद्‌ व्याव॒त्तिबुत्धिस्तस्मिन्‌ यायात्यं विशेषश्वोति द्वय॑ं भवाति स्वरूप 
स्वरूपज्ञानं वा, यथा व्यक्तिषु खलू द्वव्येष्‌ द्वव्यत्वं गृणेष्‌॒ गुणत्वं कर्म कर्मत्वं सामान्यय/ अथ 
भावापेक्षया यद्वा मह्मसत्तापेक्षया द्‌ विशेषश्वापि भ्रवत्युभयथा / प्रथिव्यादिष व्यक्तिण 


विशेषेष्‌ द्रव्यत्वं सामान्य पृथिव्यादयस्तु व्यक्तयो विशेषा एव परन्तु द्रव्यत्वं सामान्यमापि 
विशेषो5षीति विवेक: ॥ ४॥ 


वह बुद्धि की अपेक्षा कैसे करता है उसको स्वयं आचार्य प्रदर्शित करते हैं- 

भावो5नुवृत्तेरेव हेतुत्वात्‌ सायात्यगेव ॥ ४॥ 
सूत्रार्थ-- सत्ता अनेक वस्तुओं में उपलब्ध होने के कारण से सामान्य ही है, अनेकत्र उपलब्ध 
होने से ॥४॥ 
भाष्यार्थ:- /अनुतृत्ते-एव हठुत्वातु) अनुवृत्ति८ आवृत्ति के ज्ञान से, वा आवृत्ति ज्ञान का हेतु 
होने से (भाव: सामान्यम॒ - एव) भाव:८ सत्ता, जो सत्ता है वह सामान्य है, द्रव्य है, गुण है, 
कर्म है, इस प्रकार तीनों द्रव्य गुण और कर्म में सत्ता की आवृत्ति होने से सामान्य है | यहाँ पर 


अर्थापत्ति से जिसकी आवृत्ति नहीं होती है वह विशेष है, पृथक होने के कारण से विशेष है, 
व्यावृत्ति के ज्ञान के कारण से विशेष की सिद्धि होती है । तथा जिस पदार्थ में कभी अनुवृत्ति 
बुद्धि (आवृत्ति ज्ञान) कभी व्यावृत्ति बुद्धि (भेद का ज्ञान) होती है तो ऐसा जानना चाहिए कि 
वह सामान्य भी है और विशेष भी इस प्रकार दो प्रकार का स्वरूप ज्ञान है। जैसे पृथक-पृथक 
पदार्थों में द्रव्यों में द्रव्यत्व सामान्य है, गुणों में गुणत्व सामान्य है, कर्मों में कर्मत्व सामान्य है 
। सत्ता की अपेक्षा से या महासत्ता की अपेक्षा से विशेष भी दो प्रकार का होता है । पृथिव्यादि 
व्यक्ति में विशेषो में द्रव्यत्व सामान्य है | पृथिवि आदि व्यक्ति विशेष ही हैं परंतु उसमें द्रव्यों 
की अपेक्षा द्रव्यत्व सामान्य है और द्रव्य गुण कर्म आदि की अपेक्षा से विशेष भी है ॥४॥ 
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तदेव विवणोत्याचार्य: - 
द्रव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वं च सामान्यानि विशेषाश्रव ॥५॥ 
द्रिव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वं च सामात्यानि विशेषा:- क्ष 9 द्रव्येष द्रव्यत्वं गृणेष््‌ गुणत्वं कर्मसु 
कर्मत्वगिति त्रीण्यप्यनुवर्ताव्‌ यामात्यानि भ्रवन्त्यथः सत्तापेक्षया विशेषा:. सत्तातो 


व्यावर्तनाद्‌ द्रव्यत्वादीनां विशेषत्वं भवत्येव यतो ब्रव्यत्वादिष्वापि सत्ताया अनुवर्तनात्‌ / एवं 
द्रव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वं यामात्यविशेषोभयविधस्वरूपय ॥५॥ 


इस प्रकार विस्तार कहते है, आचार्य जी - 

द्रव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वं च यामात्यानि विशेषाश्र ॥५॥ 
सृत्रार्थ:- द्रव्यत्व, गुणत्व और कर्मत्व सामान्य भी होते हैं और विशेष भी ॥५॥ 
भाष्यार्थ:- (द्रव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वं च सामात्यानि विशेषा:- क्ष/ द्रव्यों में द्रव्य आवृत्ति होने से, 
गुणों में गुण की आवृत्ति होने से और कर्मों में कर्मों की आवृत्ति होने से सामान्य है और सत्ता 
की अपेक्षा से विशेष है। सत्ता से भिन्न होने से द्रव्यत्व आदि विशेषत्व होते ही हैं, क्योंकि द्रव्य 
आदि में भी सत्ता का अनुवर्तन होने से । इस प्रकार से द्रव्यत्व, गुणत्व और कर्मत्व सामान्य 
और विशेष दोनों प्रकार के स्वरूप वाले हैं ॥५॥ 


एकास्मिन्नर्थे सामात्यानि विशेषाश्रेत्येषा सराणिः - 

अन्यत्रात्त्येभ्यो विशेषेभ्यः ॥ ६॥ 
(ित्त्येभ्यः - विशेषेभ्यः - अन्यत्र) अन्तेधभवाः - अन्त्या: स्रवन्त्यास्तेभ्यो-विशेषेभ्यो 
द्रव्यगुणकर्मश्योउन्यत्रार्थाव॒ तत्ष्ववर्तिषए द्वनुयोज्या सराणिरेषा सामसात्या विशेषाश्र 
भवन्तीति। न बल्वन्त्याविशेषा उभयविधत्वमागवन्ति ते त्‌ विशेषा एव भ्रवन्ति व्यावत्तेस्तत्र 
स्थिरत्वात्‌_तेषामग्रे विशेषाभावाज्ञ / कर्मजातावुत्क्षेपणादि गुणजातौ यन्‍न्धारदिरवद्रव्यजाती 
परथिव्यादि * ॥६॥ 


* ग़मनामिति सामान्य यसनत्वार्थक तद्भेदाश्व श्रमणपतनस्पन्दनादीनि विशेषा झति ग्रशस्तपादः। प्थिवीत्वं सामान्य पथिवीविकारा 
गवादयों घटादयश्व विशेषास्तत्रापि योत्व घटत्वं सामान्य योव्यक्ति्टव्यक्तिविंशिष:, एवं रूपत्वं सामान्य रूपव्यक्तिविंशेष झति च 
प्रशस्तपाद:, लोकग्रसिद्धः बल्वेष व्यवद्वार: / 


एक ही अर्थ में सामान्य तथा विशेषों में सारणि - 

अन्यत्रात्त्येभ्यो विशेषेभ्यः ॥६॥ 
सूत्रार्थ-- एक ही वस्तु में “सामान्य और विशेष” यह कथन अंतिम विशेषों को छोड़कर अन्यत्र 
लागू होता है ॥६॥ 
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भाष्यार्थ:- /अत्त्येभ्यः-विशेषेश्यः -अन्यत्र) अंत में होने वाला अन्त्य:, जिसके आगे उत्पत्ति 
नहीं होगी ऐसे जो द्रव्य-गुण-कर्म विशेष से भिन्न अर्थात्‌ उस विशेषों से पूर्व में युक्त 
क्रमानुसार सामान्य और विशेष होते हैं । जो अन्त्य विशेष है वे दोनों सामान्य और विशेष 
नहीं होते हैं वे केवल विशेष ही होते हैं, भिन्न होने से, स्थिरत्व होने से, उनके आगे विशेष का 


अभाव होने से । कर्म जाति में उत्क्षेपण आदि गुण जाति में गंध आदि द्रव्य जाति में पृथिवि 
आदि विशेष हैं ॥६॥ 


* ग़मन यामान्य है; गमनत्व अर्थ वाला ह्वोने ये / तद्भेदाश्व भ्रमाणपतनस्पन्दनादीनि विशेषा इति प्रशस्तपाद:/ पृथिवीत्वं सामात्यं 
पृथिवीविकारा गवादयों घटादयश्व विशेषास्तत्रापि ग्रोत्व॑ घटत्व॑ यायात्यं ग्रोव्यक्तिघटिव्यक्तिविशेष:, एवं रूपत्व॑ सामान्य 
रूपव्यक्तिविशेष इति चक्ष प्रशस्तपाद:, लोकप्रसिद्धः खल्वेष व्यवद्वारः / 


अन्त्यविशेषास्तु विशेषा एवोति वृक्तम; अथ परम सामान्य यद्वा मह्मायासात्यमुच्यते - 

सविति यतो बद्रव्यगुणकर्मसु सा सत्ता ॥ ७॥ 
द्िव्यगुणकर्मसु) द्रव्ये गुणे कर्मीणि चर भावात्मकव्यक्ताी (यतः सत्‌ इति » 
यस्माद्वेतोर्यत्तत्वमाश्रित्य वा सर! झति व्यवद्वारः सद्‌ द्वव्यं सन्‌ गुण: सत्‌ कर्म ग्रत्येक॑ ग्राति 


बर्ततेी यद्वा सत्मत्ययोधनुवत्तों भवाति सद्ात्मकत्वात॒ सत्ता था मह्मासासान्यं चर तद 
विशेषलेशाभावाव्‌! द्रव्यत्वगुणत्वकर्मत्वादीनि त्‌ यत्तातो विशिष्टत्वान्नाविशेषा: ॥ ७॥ 


अन्त्य विशेष तो विशेष ही होते हैं यह तो कह दिया गया, अब 'परम सामान्य' वा “महा 
सामान्य' कहते हैं- 

सदिति यतो बद्वव्यगुणकर्मसु सा सत्ता ॥ ७॥ 
सूत्रार्थ- जिसके आधार पर द्रव्य गुण कर्मों में 'है' यह व्यवहार होता है वह सत्ता कहलाती है 
॥७॥ 
भाष्यार्थ:- (द्रव्यगुणकर्मलु) द्रव्य में गुण में और कर्म में सत्तात्मक अभिव्यक्ति होने पर (यत: 
यत्‌ झति) कारण से या जिस तत्व के आश्रय से 'सत्‌ 5 है' यह व्यवहार होता है। द्रव्य है, 
गुण है, कर्म है, प्रत्येक के साथ वर्त्तमान होता है अथवा सत्‌ प्रत्यय ८ है की अनुभूति 
अनुवृत्ति - आगे-आगे होती जाती है अर्थात्‌ सद्‌ स्वरूप वाला होने से सत्ता, वही 
महासामान्य है, उसमें विशेष के सम्पर्क का अभाव होने से। द्रव्यत्व, गुणत्व, कर्मत्व 
आदि सत्ता से भिन्न होने के कारण विशेष रहित है ८ सामान्य है ॥७॥ 


अथ च- 
द्रव्यगगुणकर्मश्यो3्थान्तिरं सत्ता ॥/८॥ 
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द्विव्यगुणकर्मश्य: - अर्थान्तिरं सत्ता) द्वव्याद्‌ गुणात्‌ कर्मणश्च भिन्न हि वस्तु भवाति सत्ता / यथा 
पृथिव्याविवद्रव्येण्‌ द्रव्यत्वं सर्वद्वव्यव्यापित्वात्‌ तेभ्य: प्रथिव्यादिश्यो भिन्न यथा वा रूपादियृुणेणु 
गृणत्व॑ सर्वगुणव्यापित्वात्‌ तेभ्योरूपादिभ्यो भिन्नमसथ चोत्क्षेपणादिकर्मस कर्मत्वं 
यर्वकर्मव्यापित्वात्‌ तेभ्य उत्क्षेपणादिश्यो भिन्न तथैव द्वव्यगुणकर्मसु सत्ताया: खल्वेकरूपतया 
व्यापित्वात्‌ तेभ्यों द्रव्ययुणकर्मश्यो भिन्न वस्तु यत्ताउस्ति ॥८॥ 


द्रव्यगुणकर्मश्यो5र्थान्तिरं सत्ता ॥८॥ 

सृत्रार्थ:- सत्ता द्रव्य-गुण और कर्म इन तीन अर्थों से भिन्न वस्तु है ॥८॥ 

भाष्यार्थ:- (द्रव्यगुणकर्मश्यः: - अ्थन्तिरं सत्ता) द्रव्य से गुण से और कर्म से भिन्न वस्तु सत्ता है 
। जैसे पृथिवि आदि द्रव्यों में द्रव्यत्व, क्योंकि द्रव्यत्व सभी द्रव्यों में व्याप्त होने से पृथिवि आदि 
से भिन्न है या जैसे रूपादि गुणों में गुणत्व, क्‍योंकि गुणत्व सभी गुणों में व्याप्त होने से 
रूपादि से भिन्न है और उत्क्षेपण आदि कर्मों में कर्मत्व, सभी कर्मों में कर्मत्व व्याप्त होने से 
उत्क्षेपण आदि से भिन्न है, वैसे ही द्रव्य-गुण-कर्मों में सत्ता का एक रूप से व्याप्त होने से उन 
द्रव्य-गुण-कर्म से भिन्न वस्तु द्रव्य है ॥८॥ 


यत्ता द्वव्ये भवाति द्रव्याद भिन्ना; गुणकर्मणी आपि द्रव्ये भवतों भिन्रे क्ष द्रव्यात्‌ तदा कथ्थ त 
गृणः कर्म वा सत्ताउत्रोच्यते - 

गृणकर्मतु भावात्र कर्म त गुणः ॥ ९॥ 
(यृणकर्मस्‌ भावाद्‌) रुपादियुणेष्त्केपणादिकर्मस च सत्ताया विद्ययानत्वात्‌ (न कर्म न गुण: 
सत्तानकर्सन गुणः, कर्मीणि कर्म न भ्रवाति गृणे गुणो न भवाति, सत्ता द्‌ कर्मीणे चर भवाति यूणे 


चापि भ्रवाति तस्माद्‌ द्रव्यनिष्त्वेन हि यत्ता न कर्म न युण:/ अवयवद्रव्येष्त खल्वकक्‍यविरद्रव्यं 
भवाति तदापि सत्ता न युणकर्मत भावादेवेत्यापि चाथाल्लिभ्यते तथाउक्यविद्रव्ये चापि सत्ताया 
भावादिति चोव्प्रेक्षणीयम्‌ ॥ ९॥ 


सत्ता द्रव्य में है, वह द्रव्य से भिन्न है, गुण और कर्म भी द्रव्य में होते हैं और द्रव्य से भिन्न 
होते हैं, तो क्यों न गुण वा कर्म को ही सत्ता कहा जाए इस विषय में कहते हैं- 

गृणकर्मसु भावात्र कर्म न गुणः ॥ ९॥ 
सूत्रार्थ:- गुण और कर्म में विद्यमान होने के कारण सत्ता न कर्म है और न ही गुण है ॥९॥ 
भाष्यार्थ:- (युणकर्मदु भावात) रूपादि गुणों में और उत्क्षेपण आदि कर्मों में सत्ता का 
विद्यमान होने से /त कर्म न गुण) सत्ता न कर्म है, न गुण है। कर्म में कर्म नहीं होता, गुण में 
गुण नहीं होता है, किन्तु सत्ता तो कर्म में भी और गुण में भी होती है । इसलिए द्रव्य में स्थित 
होने के कारण सत्ता न कर्म है और न गुण है ॥९॥ 
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अपि च - 
यामानत्यविशेषाभावेन च ॥ ( ०॥ 
(यामान्यविशेषाभावेन च) सत्तायां खलु द्रव्यगुणकर्मस्विव सामान्य विशेषश्वोति व्यव्वारों न 
वर्तते तस्मात्‌ सत्ता न द्वव्यं न गुणों न कर्म किन्तु ताद्धिन्नं वस्तु ॥ १ ०॥ 


और भी - 
यामात्यविशेषाभावेन च्‌ ॥ ( ०॥ 
सृत्रार्थ:- सत्ता में दो प्रकार का व्यवहार (सामान्य और विशेष) न होने से सत्ता द्वव्य-गुण-कर्म 
से भिन्न वस्तु है ॥१०॥ 
भाष्यार्थ:- (धामात्यविशेषाभावेन व) सत्ता में द्रव्य-गुण-कर्म के सदूश सामान्य और विशेष 


व्यवहार नहीं होता, इसलिए सत्ता न द्रव्य, न गुण, न कर्म है किन्तु उससे भिन्न वस्तु है ॥ १ ०॥ 


परसामात्यमुक्त्वाउपरसामात्यविषये ब्रवीत्याचार्य: - 

अनेकद्रव्यवत्तवेन द्वव्यत्वमृक्तम्‌ ॥  १॥ 
द्िव्यत्वम) द्रव्यत्वं खल्वपरसासात्यम (/अनेकद्रव्यवत्तेन- उक्तमु) अनेकानि ब्रव्याणि 
पथिव्यादीनि यस्य तदनेकद्रव्यवत्‌ - तस्य भावोःनेकक्रव्यवत्त्वं तेनानेकद्रव्यवत्तवेनानेकद्रव्येषु 
पृथिव्यादिष समानरूपेण भ्रवाति हि ब्रव्यत्व॑ वस्माद द्रव्यव्यक्तितों भिन्न क्‍स्तु 
द्रव्यत्वपरसामात्यमुक्तम्‌ ॥ € १॥ 


पर सामान्य को कह कर अपर सामान्य के विषय में आचार्य कहते है - 

अनेकद्रव्यवत्तवेन द्वव्यत्वमृक्तम्‌ ॥  १॥ 
सृत्रार्थ:- अनेक द्रव्यों में रहने से द्रव्यत्व द्रव्य से भिन्न वस्तु है ॥१ १॥ 
भाष्यार्थ:- (्वव्यत्वण) द्रव्यत्व अपर सामान्य है /अनेकद्रव्यवत्वेन- उक्त) अनेक पृथिवि आदि 
द्रव्य जिसके वह अनेक द्रव्यवत्‌ उसका भाव अनेक द्रव्यत्व अनेक पृथिवि आदि द्रब्यों में 
समान से द्रव्यत्व होता है इसलिए द्रव्य व्यक्ति से भिन्न वस्तु द्रव्यत्व है, जिसे अपर सामान्य 


कहा है ॥११॥ 


अथ च - 
सपामात्यविशेषाभावेन च ॥ २0 
(यामान्यविशेषाभावेन च) तज्न द्वव्यत्वमपरयामान्य ब्वव्यव्यक्तेशित्नं तत्र द्रव्यवत्‌ सामान्य 
विशेषश्चोति व्यवह्वारों न भवाति ॥ ९ २॥ 


और भी - 
यामात्यविशेषाभावेन च ॥ 0 २॥/ 
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सूत्रार्थ:- द्रव्य की अपेक्षा से द्रव्यत्व सामान्य - विशेष से रहित होता है, अतः द्रव्य से 
द्रव्यत्व भिन्न होता है। (जैसे द्रव्यों में पृथिवि, पृथिवित्व होते हैं पर द्र॒व्यत्व में नहीं, 
जबकि द्रव्यत्व केवल द्रव्यत्व होता है, यद्यपि सत्ता की अपेक्षा से वह भी सामान्य, 
विशेष होता है) ॥ १ २॥ 

भाष्यार्थ:- (कासात्यविशेषाभावेन च) वह द्रव्यत्व- अपर सामान्य द्रव्य व्यक्ति से भिन्न है 
उसममें द्रव्य के समान सामान्य और विशेष व्यवहार न होता है ॥ १२॥ 


तथा - 
गुणेष्‌ भावाद्‌ गुणत्वमृक्तम ॥ € ३॥ 
(युणत्वं गुणेष्‌ भावात्‌ - उक्तम) गुणत्वमपरसामात्य रूपादिष्वनेकगुणेष्‌ भावात्‌ खलु 
रूपादियुणव्यक्तितोशिन्नं वस्तृक्तम ॥? २॥ 


और - 
गुणेष्‌ भावाद्‌ गुणत्वमृक्तम / € ३॥ 
सूत्रार्थ:- अनेक गुणों में रहने से गुणत्व गुणों से भिन्न है ॥ १ ३॥ 
भाष्यार्थ:- (गृणत्वं गुणेष्‌ भावात्‌ - उक्तर) गुणत्व- अपर सामान्य रूपादि अनेक गुणों में होने 
से रूपादि गुण व्यक्ति से भिन्न गुणत्व वस्तु कहा है ॥१३॥ 


अथ च - 
यामात्यविशेषभावेन च॥ € ४॥ 
(यामान्यविशेषभावेत कच) गृणत्वमपरसामात्य गृणव्यक्तिर्थिन्नं वस्तु; तत्र युणवत््‌र स्ास्रात्यं 
विशेषश्चेति व्यवह्वारो न भवाति ॥  ४॥ 


और भी - 

यामानत्यविशेषाभावेन च॥ € ४॥ 
सूत्रार्थ:- गुणत्व में दो प्रकार का व्यवहार न होने से (सामान्य और विशेष) गुणत्व गुण से 
भिन्न है ॥१४॥ 
भाष्यार्थ:- (सासान्यविशेषभावेन च) गुणत्व- अपर सामान्य गुण व्यक्ति से भिन्न वस्तु है, 
उसमें गुण के समान सामान्य और विशेष व्यवहार नहीं होता है ॥ १४॥ 


तथा - 
कर्मसु भावात्‌ कर्मत्वमृक्तम ॥/ ५॥ 
(किर्मत्व॑ कर्मछु भावात्‌ - उक्त) कर्मत्वमपरसामसात्यं खल्त्क्षेपणादिणु कर्म 
भावादुत्क्षेपणादिकर्मव्यक्तितो भिन्न वस्वृक्तम ॥ ? ५॥ 


39 |? ०78 ९ 


प्रथमो5्ध्याय: - द्वितीयाहिनकम्‌ 


और - 
कर्मचु भावात्‌ कर्मत्वमृक्तम ॥ १ ५॥ 
सूत्रार्थ:- अनेक कर्मों में रहने से कर्मत्व कर्मों से भिन्न है ॥ १ ५॥ 
भाष्यार्थ:- (कर्मत्वं कर्मदु भावात्‌ - उक्तस) कर्मत्व- अपर सामान्य उत्क्षेपण आदि कर्मों में 
होने से उत्क्षेपण आदि कर्म व्यक्ति से भिन्न वस्तु कर्मत्व कहा है ॥ १५॥ 


अथ च - 

सामानत्यविशेषाभावेन च ॥  ६॥/ 
(यामान्यविशेषाभावेत कु) कर्मत्वमपरसामात्य कर्मव्यक्तेर्भिन्न वस्तु यतस्तत्र कर्मवत्‌ सामान्य 
विशेषश्वोति व्यवह्दारों न भवाति ॥ ९ ६॥ 


और भी - 
यामात्यविशेषाभावेन च ॥ € ६॥ 
सूत्रार्थ:- कर्मों में दो प्रकार का (सामान्य और विशेष) व्यवहार न होने से कर्मत्व कर्म से भिन्न 


है ॥१६॥ 
भाष्यार्थ:- (सासान्यविशेषाभावेन क्) कर्मत्व-अपर सामान्य कर्म व्यक्ति से भिन्न वस्तु है अतः 
उसमें कर्म के समान सामान्य और विशेष व्यवहार नहीं होता है ॥१६॥ 


भाव विवृणोत्याचार्य: - 
सयाविति लिड्याविशेषाद विशेषाभावाज्ञैकोे भावः ॥ ९ ७॥ 
(सित्‌ - ज्वति लिहयाविशेषातु) द्वव्ये गुणे कर्मीणे सतत! शकुकरामिश्रादिभिभाष्यिकारैरिदं 
सत्रमत्यथा व्याख्यातं तत्र सत्तापरकं व्याख्यान कृत वन्न सस्यकू यदि खलु सत्तापरं सत्रमिदं 


स्याव्‌ वाह यदिति यतो बव्वव्यगुणकर्मएु या सत्ता” इति सम्तसस्त्रस्यानन्तरमेवानेत सत्रेण 
भवितव्यं यद्वा तदेव यत्ममं सत्रण “साविति यतो बद्रव्ययुणकर्मचु सा यत्ता या चैका” इत्थं भवेत्‌ / 


पुनश्चव ते भाष्यकाराः ग्रष्टव्या: किं सत्ता ह्योका ? द्रव्यत्वं गुणत्वं कर्मत्वं वा किब्नैकैकय 2 अथ 
तद्प्येकैकम्‌ ताहिं केन सत्रेणोति प्रश्न, यादि तद्गैकैकं किन्तु द्रव्येषु द्वव्यत्वानि गुणेष्‌ गुणत्वानि 
कर्मचु कर्मत्वानि खल्वनेकानि तह द्रव्यद्रव्यत्वयोगुणयुणत्वयो: कर्मकर्मत्वयो: को भेदः / तथा 
द्रव्यत्वस्य गुणत्वस्य कर्मत्वस्थ कि स्वरूपय? न किसापि स्वरूप तथाव्याख्याने / तस्मान्न 
सोईर्थों यृक्त:। किन्तु सत्ताद्वव्यत्वगुणत्वकर्मत्वानां भावानां प्रत्येक॑ ग्राति समान विधानमसास्ति / 

यत्‌ (भाव: - एकः / यः खलु भावस्रत्ययेन 'तस्य भावस्त्वतलौ” /(अष्टा: ५. १. 7 १ ९) व, तलु- 
ता! इत्यनेन' द्रव्येषु द्वव्यत्वं तदेक॑ शभिन्नाभिन्नद्रव्येष्‌ प्थिव्यादिष वर्तमान सदापि तथा गृणेणु 
गृणत्व॑ तदेक॑ भिन्नभिन्नगुणेप॒ रूपादिणए वर्तमान सदापि तथा कर्मस्र॒ कर्मत्व॑ तदेक॑ 
भिन्नभिन्नकर्सस्त्क्षेपणादिषवर्तमानं यदापि यदपरसामात्यं तथा च व्वव्यगुणकर्मएु चर भाव:- 


40 | 7? ०8 ८ 


प्रथमो5्ध्याय: - द्वितीयाहिनकम्‌ 


भावप्रत्ययेन वल्‌-ता' इत्यनेन परसामान्य सत्ता द्वव्ययुणकमख्यिणु शिन्नशभिन्नार्थेए्‌ खल्‍्वेक॑ 
वस्तु / तेन द्रव्येष्‌ द्रव्यत्वमेक॑ गृणेष्‌॒ गृणत्वमेक॑ कर्मसु कर्मत्वसेक॑ सर्वेष द्रव्ययगुणकर्मसु सत्ता 
चैक वस्तु येषां यो भावस्तेष्‌ य्र एक एव (यत्‌-हति लिजहयाविशेषातु) तथा तथा भावेत सतत! 
अस्तित्वानिति लिजगस्याभेदात्‌ (व्शेषाभावात्‌-च / तब्रिशेषणाभावाज्ञ न हि भावे जाती 
तब्रिशेष्णं भवाति तस्या एकत्वाद- व्यक्तयो यावो5श्वा वा विशेष्यन्ते न जातिर्विशिष्यते 
गोत्वमश्वत्व॑ं वा तथैवार्था विशेष्यन्ते द्रव्यं गुण: कर्मीति नागानि, न सत्ता परमसामात्य॑ 
विशेष्यते / तस्माद्‌ द्रव्यगुणकर्मयु सत्ता खल्वेका द्रव्येष द्वव्यत्वमेक॑ गुणेष्‌॒ युणत्वमेक॑ कर्मसु 
कर्मत्वमेकय्‌ ॥ € ७॥ 


भाव सत्ता की व्याख्या आचार्य करते हैं- 
यविति लिज््याविशेषाद विशेषाभावाज्ञैकोे भावः ॥€ ७॥ 


सृत्रार्थ:- सत्ता एक है, द्रव्यत्व एक है, गुणत्व एक है, कर्मत्व एक है ये सभी भाव एक-एक हैं 
क्योंकि इन सबका लक्षण एक समान है और वह लक्षण है “सत”-होना, और इससे भिन्न 
(विल्लेषण) कोई नहीं है 

॥१७॥ 

भाष्यार्थ:- (कत्‌ - झति लिज्याविशेषातु) द्रव्ये गुणे कर्मणि 'सत्‌' शंकरमिश्र आदि भाष्यकारों 
के द्वारा यह सूत्र अन्यथा व्याख्यान किया है, सूत्र में सत्तापरक व्याख्या की है वह ठीक नहीं 
है । यदि सत्तापरक सूत्र यह होवे तो 'य्क्िति यतो द्रव्यगुणकर्मसु या यत्ता या चैका” यह इस 
सप्तम सूत्र के अनंतर ही होना चाहिए, अथवा वह ही सप्तम सूत्र “सदिति यतो द्रव्यगुणकर्मसु 
सा सत्ता साचैका” इस प्रकार होवे । पुन: उन भाष्यकारों से पूछना चाहिए की क्‍या सत्ता एक 
है? क्या द्रव्यत्व गुणत्व कर्मत्व एक नहीं है ? 

अथवा बद्रव्यत्व गुणत्व कर्मत्व एक है तो, किस सूत्र से है यह भी प्रश्न आएगा, यदि ये एक एक 
नहीं हैं किन्तु द्वव्यों में अनेक अद्रव्यत्व गुणों में अनेक गुणत्व और कर्मों में अनेक कर्मत्व तो 
द्रव्य और द्रव्यत्व में गुण और गुण और गुणत्व में कर्म और कर्मत्व में क्या भेद होगा? तथा 
द्रव्यत्व गुणत्व और कर्मत्व का क्या स्वरूप होगा? इस प्रकार से व्याख्यान करने से कोई 
स्वरूप नहीं है । इसलिए “सत्‌” का सत्ता परक अर्थ युक्त नहीं है। किन्तु इस सूत्र में सत्ता 
द्रव्यत्व गुणत्व और कर्मत्व भावों का प्रत्येक के प्रति समान विधान है। क्योंकि (भाव: एक» 
जो भाव प्रत्यय है वह “तस्य भावस्त्वतलौ” (अष्टा: 4. 2, 7 ९) 'त्व, तल्‌- ता” इससे द्रव्यों में 
द्रव्यपना> द्रव्यत्व, वह एक है, भिन्न-भिन्न पृथिवि आदि द्रव्यों में विद्यमान रहता हुआ भी, 
वैसे ही गुणों गुणत्व एक है। भिन्न भिन्न रूपादि गुणों में वर्तमान होते हुए भी एक गुणत्व है 
तथा कर्मों में कर्मत्व वह एक है, भिन्न-भिन्न उत्क्षेपण आदि कर्मों में वर्तमान होते हुए भी 
एक कर्मत्व है । और जो अपर सामान्य अर्थात्‌ द्रव्य गुण कर्म का भाव (सत्ता) भाव प्रत्यय से 
'तल्‌- ता' परसामान्य सत्ता द्रव्य गुण कर्म नामक भिन्न-भिन्न अर्थों में वह एक वस्तु है। इस 
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प्रकार से द्वव्यों में द्रव्यत्व एक, गुणों में गुणत्व एक, कर्मों में कर्मत्व एक । सभी दद्रव्यों में 
सत्ता एक वस्तु है, जिनका जो भाव होनापन है उनमें वह सत्ता एक ही है। 

(सद-इति लिज्यगाविशेषात) उस उस रूप से सतज्होना अस्तित्व है, लिंग-लक्षण के भेद होने 
से। /विशेषाभावात्‌-च् / सत्‌' में विशेषण का अभाव होने से भाव जाति में विशेषण नहीं 
होता है उसके एक होने से । व्यक्ति जो गाय व अश्व विशेषित होते हैं परंतु जाति विशेषित 
नहीं होती है, गोत्व अथवा अश्वत्व । इसी प्रकर से अर्थ विशेषित होते हैं, जिनके नाम द्रव्य 
गुण कर्म है। सत्ता जो पर सामान्य है विशेषित नहीं होती है। द्रव्यों में द्रव्यत्व एक है, गुणों 
में गुणत्व एक है, कर्मों में कर्मत्व एक है ॥ १७॥ 


प्रथमाध्यायस्य व्रितीयाहिनकय समात्ण्‌ 
यमापि यतश्व प्रथमोउध्यायः 
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द्वितीयो5ध्यायः तत्र प्रथमाहिनकम्‌ 


प्रथमाध्याये द्रव्यादयः पदार्था विभागश उद्वदिश अथ च तेषां लक्षणं यथासम्भवं 

कृतम्‌ / अत्रेदानी विभक्तानां बाह्य॒द्रव्याणां क्रशोी विशिष्टलक्षणपरीक्षे क्रियेते / 
रूपरसगन्ध्रस्पर्शवती प्रथिवी ॥ १॥ 

(पिथिवी रूपरसगन्ध्रस्पर्शवती) द्रव्येष्‌ प्रथिवी खलु रूपरसयन्ध्रस्परशगुणिलक्ष्यते सा हि 
तद्गती / प्ृथिव्या नैजिको गुणस्तु गन्ध्रोउस्ति वक्ष्याति हयग्रे व्यवास्थितः पृथिव्यां गन्धरः 
(वि: २/२/२) परन्तु केवलेन यन्धेन गुणेन सा न लक्षायितु शक्‍या रसादिशियृणै: सह्ठ सा 
लक्ष्यते रसादयों गुणास्त्वबादीनां सन्ति / पथिवी तदपेक्षया स्थूल्ा ते च प्रथिव्यपेक्षया 
यृक्ष्मा: सन्ति / स्थले स॒क्ष्माणां प्रवेशेनावश्यं भ्रावितव्यं / तेन तेषां गृणानायापि तत्र 
वर्तमानत्वं स्यादेव तस्मात्‌ सा रसादिसती त्युक्तम / तत्र ग्रत्यक्षे रूपगुणस्य ग्राधान्यात्‌ 
प्रथम रूप तल्‍लक्षणे निर्दिष्ट पुनस्तदपेक्षया न्यूनव्रत्तिकोउन्यापेक्षया चाश्रिकव्रत्तिको रसः 
पश्चाद यनन्‍्ध:, पुनः स्पर्शस्याप्रत्यक्षत्वात्‌ सर्वपश्चात्‌ तस्योपादानय्‌ / कृष्णपीतरक्तादि 
रूप॑ पृथिव्याय, कटुकषायादिरसैरसवाती प्रथिवी, ग्रन्धोएपे विविधः परन्तु 
युराभिरसुराभिश्रोति भ्रेदद्वयं मुख्यं यन्धस्य स्परश्स्त्वतुष्णशीतस्तथा कर्कशादिरापि / 
स॒क्ष्यद्रव्याणां तत्र सयावेशात्‌ तदगुणैर्गुणवत्वाद रूपादियती प्रथिवी लक्ष्यते नान्ये 
गृणा: संख्यादयो लक्षणे भिद्यन्ते ॥ १॥ 


प्रथम अध्याय में द्रव्य आदि पदार्थ का पृथक्‌- पृथक्‌ रूप से उपदेश किया तथा 
उनके लक्षणों को यथासंभव किया। अब यह पृथक्‌-पृथक्‌ रूप से बाह्द द्वव्यों की क्रम से 
विशिष्ट लक्षण की परीक्षा करते हैं- 

रूपरसगन्धस्पर्शवती पृथिवी ॥१॥ 

सूत्रार्थ:- रूप, रस, गंध, स्पर्श गुणवाली “पृथिवि” है ॥ १॥ 
भाष्यार्थ:- (पएथिवी रूपरसगन्श्रस्पर्शवती) द्रव्यों में पृथिवि रूप, रस, गन्ध, स्पर्श गुणों 
के द्वारा ज्ञात होती है, वह उन्हीं गुणों वाली है। पृथिवि का अपना गुण तो गन्ध है ही, 
जैसा कि आगे सूत्रकार कहेंगे “व्यवस्थितः पृथिव्यां गन्धः” (वै" २।२।२) परन्तु वह 
केवल गन्ध गुण से ज्ञापित नहीं हो सकती, किन्तु रस आदि गुणों के साथ भी ज्ञात होती 
है। रस, स्पर्श आदि गुण तो जल आदि के हैं, पृथिवि जल आदि से स्थूल है और जल 
आदि पृथिवि से सूक्ष्म हैं, और स्थूल में सूक्ष्म का प्रवेश अवश्य होना चाहिए । इससे 
उनके गुणों की भी उनमें विद्यमानता होनी चाहिए | इसलिए पृथिवि को रसादि वाली 
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कहा | प्रत्यक्ष में समय रूप गुण की प्रधानता होने से पहले रूप को ही पृथिवि के लक्षण 
में निर्देश कर दिया। पुनः रूप की अपेक्षा से कम और गन्ध आदि की अपेक्षा से अधिक 


अनुभव में आने से रस को पढ़ा और उसमें, पश्चात्‌ गन्ध को पढ़ दिया। पुन: स्पर्श का 
प्रत्यक्ष न होने से जल के बाद स्पर्श का ग्रहण किया है । काला, पीला, लाल आदि रूप 
पृथिवि में होते हैं। कट कषाय आदि रसों से युक्त होने से रस वाली पृथिवि है गंध भी 
अनेक प्रकार की है परन्तु सुगंध और दुर्गंध ये दो भेद गंध के मुख्य हैं । स्पर्श तो उष्ण, 
ठंडा, कठोर, कोमल आदि है। सूक्ष्म द्रव्यों का पार्थिव द्रव्य में समावेश होने से उन गुणों 
के द्वारा गुणवाली होती है, रूप आदि वाली पृथिवि लक्षित की जाती है । अन्य जो 
संख्या आदि गुण हैं वे पृथिवि के लक्षण से भिन्न नहीं होते ॥ १॥ 


रूपरसस्परशवित्य आपो द्रवाः लिया: ॥२॥/ 
(रूपरसस्पर्शवत्य:- द्रवा: लिगसधा:- आपः/ आपः खलु रूपरसस्पशैयगुणेय्युक्तास्तत्र 
रूपस्पर्शं तु गृणावग्रिवाय्वो: संयर्गतस्ताभ्यागाविनाभावादपामुलब्धे: / यन्धोडपि गुणः 
कदाचिदप्यु प्रतिभाति ये च॒ पार्थिववस्वुनः स्रामायिकसस्पर्कतस्तत्सस्पर्काभावे5प्यु 
गन्धस्तु नोपलभ्यते / एवं यन्धगुणवत्त्वे तु लक्षणव्यभिचारोउस्ति तस्माकन्नोक्तः / 
पुनस्तरला सक्षेपध्रमाश्रापों भवन्तीति ॥ २॥ 


रूपरसस्पर्शवत्य आपो द्रवाः ख्रिग्धाः ॥२॥ 

सूत्रार्थ- जल रूप, रस और स्पर्श तथा तरल और चिपकने गुणवाला है॥ २॥ 

भाष्यार्थ:- (रूपरसस्पशवित्य:- द्रवाः लिग्शा:- आप:/ जल रूप, रस स्पर्श गुणों से युक्त 
हैं, उनमें रूप और स्पर्श गुण अग्नि और वायु के संसर्ग से हैं, अविनाभाव संबन्ध से जल 
में उपलब्ध होते हैं। गंध गुण भी कभी जल में प्रकट होता है और वह पार्थिव वस्तु के 
सामयिक--तात्कालिक संपर्क से और उस संपर्क के अभाव होने से जल में भी गन्ध 
उपलब्ध नहीं होता है | इस प्रकार से गंधगुण मानने पर लक्षण का व्यभिचार (कहीं 
उपलब्ध होना कहीं न होना) से उसको सूत्र में नहीं कहा है । पुन: तरल और चिकने 
धर्म वाले भी जल होते हैं ॥२॥ 


तेजो रूपस्पर्शवत्‌ ॥ ३॥ 
(रूपस्पशवित्‌ तेज:) रूपस्पशविशन्नश्रिद्वव्यम, अग्री रूपस्पर्शीं गुणी भवतः / स्पश्स्तु 
गृणोउग्रौ लक्ष्यते वायोयोगिन, यतों वायुयोगस्य तत्रानिवार्यत्व॑ तदपेक्षया वायोः 
सौक्ष्म्यात्‌ ॥ २॥ 
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तेजो रूपस्पर्शवत्‌ ॥३॥ 
सृत्रार्थ:- अग्नि रूप और स्पर्श गुण वाली है ॥३॥ 
भाष्यार्थ:- /(रूपस्पर्शवत्‌ तेज:/ रूप, स्पर्श वाला अग्नि द्रव्य होता है। अग्नि में रूप स्पर्श 


रहते हैं । स्पर्श गुण तो वायु के सम्बन्ध से अग्नि में आता है, क्योंकि वायु का संयोग 
अग्नि में सूक्ष्मता के कारण अनिवार्य है ॥३॥ 


स्पर्शवान्‌ वायु: ॥ ४॥ 
(स्पिशवान्‌ वायु: वायौ स्पर्शो गुणो भवाति / वायुर्न दृष्टिपथमायच्छाति यदा वायुवाति 
तदा स्पर्शस्तु तस्य त्वागिन्द्रियेण गह्मते ॥ ४॥ 

स्पर्शवान्‌ वायु: ॥४॥ 
सृत्रार्थ:- वायु स्पर्श गुण वाली है। 
भाष्यार्थ:- /स्पर्शवान्‌ वायु७ वायु में स्पर्श गुण होता है। वायु आँख से पकड़ में नहीं 
आती है, जब वायु चलती है, तब उसका स्पर्श त्वक्‌ इन्द्रिय से जाना जाता है ॥४॥ 


ते आकाशे न विद्यन्ते ॥५॥ 
(ि- आकाशे न किद्यन्ते) ते यन्‍्ध्धरसरूपस्पर्शा गृणा आकाशे न विद्यन्ते न भवन्ति ॥५॥ 


ते आकाशे न विद्यन्ते ॥५॥ 
सूत्रार्थ:- वे रूप आदि चार गुण आकाश में नहीं होते हैं। 
भाष्यार्थ:- (ते - आकाशे न विद्यन्ते) वे गंध रूप रस स्पर्श गुण आकाश में नहीं होते हैं। 


पर्पिजवुमध्रन्छिए्टानामग्रिसंयोयाद्‌ द्रवत्वमाड्धिः सामात्यय्‌ ॥ ६॥ 
(सर्पिजवुमध्रान्छ्िशनाय्‌) प्वलाक्षायिक्थानां... पार्थिववस्वृनागय्‌._ /(अग्निस्योगात्‌) 
अग्नियंयोगात््‌ - आम्रेयतापात्‌ (द्रवत्वमु) द्रवीभावोडसांसिद्धिकों भवतीति /अद्धिः 
यामात्यम्‌) आज्धिः यह्द सामान्य याद्ुश्यमस्ति ॥ ६॥ 


सर्पिर्जतुमधूच्छिष्टानामग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमद्धिः सामान्यम्‌ ॥६॥ 


सूत्रार्थ- घी, लाख और मोम ये प्रार्थिव द्रव्यों की अग्नि के संयोग से तरलता हो जाना 
यह जलों की सूक्ष्म समानता है ॥६॥ 
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भाष्यार्थ:- (सर्पिजदुसश्राच्छिशानाम) घृत, लाख और मोम पार्थिव द्र॒व्यों का 
(अग्निस्॑योगात) अग्नि के संयोग से5 ताप से /दवत्वम) तरलपना नैमितिक होता है । 
(अद्धिः सामान्यम॒) जो इन घृतादि की जल के साथ सामान्यता>सदृशता है ॥६॥ 
तथा - 

व्रपसीसलोहरजतवसुवर्णानामग्रिसंयोयाद्‌ द्रवत्वमाज्धिः यामात्यय्‌ ॥ ७॥ 
त्रिएसीयलोहरजतसुवर्णानाण) रड़्यसीसलोहरजतदुवर्णादीनां ध्ातूनां 
तैजसपदार्थानाय्‌ (अग्नियंयोगात्‌) प्रखरयाग्रितापात्‌ (दृवत्वम) द्रवीभावोउसांसिशद्धिको 
भ्रवतीति (ऑअऑद्धिः यामात्यय्‌) आल्धिः यह्द सामान्य साधस्यमास्ति ॥ ७॥ 


और - 

त्रपुसीसलोहरजतसुवर्णानामग्निसंयोगाद्‌ द्रवत्वमद्धिः सामान्यम्‌ ॥७॥ 
सूत्रार्थ:- रंगा, सीसा, लोहा,चाँदी और सोना ये पार्थिव द्रव्य तीव्र अग्नि के संयोग से 
पिघल जाते हैं, यह उनकी जल के साथ समानता है । 
भाष्यार्थ:- (त्रपुसीसलोहरजततुवर्णानाण) रंगा, सीसा, लोहा, चाँदी और सोना ये 
धातुओं का पार्थिव द्रव्यों का /अग्नितंयोगात) तीव्र+ प्रखर अग्नि के ताप से (द्रवत्वम) 
तरलता नैमित्तिक होता है। /आऑद्धिः सामान्यय) जल के साथ समानता है ॥७॥ 


विषाणी कक़ुद्मान्‌ प्रात्तेवालधि: यात्रावानिति योत्वे दु् लिक्यय्‌ ॥८॥ 
स्पर्श्र वायोः ॥९॥ न च दुष्टानां स्पर्शः इत्यद्शलिक्गों वायु:॥ १ ०॥ 

एतेषां त्रयाणां सत्राणामेकवाक्याताउस्ति तस्मात्‌ सहैव व्याख्यायन्ते - 

(विषाणी ककुझान्‌ प्रान्तेवालधि:ः सात्रावान्‌ / विशिष्रविषाणवान्‌*" ग्रशस्तशकुगवान्‌ 
प्रशस्तस्कन्ध्रगांसपिण्डवान्‌, पृच्छाग्रे प्रशस्तवालाधानवान्‌ ** ग्रशस्तगलकम्बलवान्‌ 
शिति दु्ट लिडय योत्वे) इत्येव प्रत्यक्षीशत लिडय॑ बक्षणं गुणों योत्वे जाती यथा भवाति 
स्पर्श: - च वायौी) तथा क्ष॒ स्पर्शों लिकुग॑ लक्षणं गुणों वायोरास्ति; युणश्र गृणिन॑ 
याधयाति यदाश्रितः सा भवाति, भ्रेदस्त्वियानेव यत्‌॒ (न द्ष्टानां स्पर्श) दुष्टानां 
नेत्रेश्द्रियपर्यन्तप्रत्यक्षीभतानां रूपकतां पृथिव्यम्रेजयां न खलु स्पर्शो लिहुयमदृष्टमास्ति 
शिति- अद्ृशनिक््गः- वायु) अतो ह्वेतोरदृष्टलिक््यकः स्पर्शलिक्यको वायुरास्ति / य एप 
केवलः स्पश्स्त्वागिन्द्रियेणानुध॒यते यन्ध्ररसरूपबढ्नव्यप्रत्यक्षमन्तरेण तस्याश्रयेण गणिना 
भ्रवितव्यं ह्वटि न खबलु गुणों गृणिनमन्तरेण भ्वाति न च दुष्टानां ग्रन्धरसरूपव्तां 
पृथिव्यप्तेजसां लिड्यामिति / अथ च प्थिवीजलाग्रिए एथुशीतोण्णाः स्पर्शा उपलध्यन्ते 
ते वायुसब्रियोगेनैव वायोस्तदन्तराविष्त्वातू, तत्र तत्र स्थित एथुत्वं शीतत्वमृष्णत्वं 
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वायुरेव प्रद्योतयति प्रकटयाति वा वद्धर्मराह्चितः केवल: स्पर्शो वायोगुण इति सुतरां 
सिद्धय्‌ ॥८- १ ०॥ 


*/ अत्र सर्वत्र प्रशंयायां मदुप्‌ मतुबर्थश्न प्रत्ययः / 
*#/ प्रान्ते पृच्छान्ते वाला ध्षीयन्ते धार्यन्तेउननोति; 'कम्रस्या अलुकृ” कण्ठेकाल झति यथा / 


विषाणी ककुदान्‌ प्रान्तेवालधिः सास््रावानिति गोत्वे दृष्टे लिड्गम्‌ ॥८॥ 
स्पर्शश्व वायोः ॥९॥ 
न दृष्टानां स्पर्शःइत्यदृष्टलिडगो वायु:॥ १ ०॥ 
सृत्रार्थ-- अच्छे सींग ककुद पूंछाग्र में बाल 5 गुच्छा वाला गल कम्बल वाला होना यह 
गोत्व का प्रत्यक्ष लिडग है। इसी प्रकार केवल स्पर्श लक्षण वायु का लिड्ग है । आँख से 
दिखने वाले पृथिवि- जल- अग्नि का केवल स्पर्श गुण नहीं है । अतः जहां केवल स्पर्श हो 
वह वायु द्रव्य है॥८-९-१०॥ 


भाष्यार्थ:- इन तीनों सूत्रों की एक वाक्यता है, इसलिए साथ ही व्याख्या करते हैं- 
(विषाणी ककुगझान्‌ प्रान्तेवालाशिे: यात्रावान्‌ / विशेष सींग वाली विशेष कंधे पर मांस 
के पिंड वाली, पूंछ के अंतिम भाग में विशेष गुच्छा धारण करने वाली, विशेष 
गलकंबल वाली /झति दुष्ट लिहुग गरोत्वे) इस प्रकार से प्रत्यक्षीभूत लिंग5 लक्षण, गुण 
गाय जाति में होते हैं /स्पर्शः - चर वायौ) वैसे ही वायु का लिंग>लक्षण, गुण स्पर्श है। 
गुण गुणी को प्रकट करता है, जो आश्रित है वह होता है भेद तो केवल इतना ही है कि 
(न दुष्टानां स्पर्श, दृष्ट नेत्र इन्द्रिय पर्यन्त प्रत्यक्ष होनेवाले रूपवाले पृथिवि, जल, अग्गरि 
का स्पर्श लिड्ग अदृष्ट नहीं है। (शति - अद्ृशलिझगः- वायु) इस हेतु से अदृष्ट लिंग 
वालार स्पर्श लिंग वाला वायु है, जो यह केवल स्पर्श त्वक्‌ इंद्रिय के द्वारा अनुभूत होता 
है, गन्ध, रस, रूप वाले द्रव्यों के प्रत्यक्ष के विना, उसके उस स्पर्श गुण का आश्रय गुणी 
भी होना ही चाहिए, क्योंकि गुण गुणी के बिना नहीं होता है, और न ही गंध, रस, रूप 
वाले दृष्टों का पृथिवि, जल, अग्नि का लक्षण है । अत: पृथिवि जल और अग्नि में पृथु 
(कठोरता, अनुष्णशीत) शीत और उष्ण स्पर्श उपलब्ध होते हैं और वे वायु के संयोग से 
ही है, वायु उन द्रव्यों में प्रविष्ट होने के कारण से, वहाँ-वहाँ स्थित पृथुत्व, शीतत्व, 
उष्णत्व वायु ही प्रकट करता है या उस धर्म से रहित केवल स्पर्श जो वायु का गुण है 
यह अच्छी प्रकर से सिद्ध हुआ ॥८-९-१०॥ 


47 | 7 58 ९ 


द्वितीयोष्ध्यायः - प्रथमाहिनकम्‌ 


विशेष :- (मुनि जी ने यहाँ वायु के स्पर्श को पृथिवि आदि के स्पर्श से पृथक्‌ स्वीकार 
कर लिया है, इससे वायुस्थ स्पर्श, अग्निस्थ स्पर्श आदि से भिन्न सिद्ध हो रहा है, अर्थात्‌ 


पृथिवि, जल, अग्नि का स्पर्श उनका स्वाभाविक स्पर्श है यही बात सिद्ध होती है 
सरलता से) 


नतु केवलेन स्पर्शन गृणेन वायुलक्ष्यते न च दृुश्यते तदैव दुष्टेश्यः परथिव्यादिश्यो 

भिन्नोउदुश्यः सन्‌ किस्प्रकारक॑ द्रव्यमुच्यते तदाह्द - 
अक्रव्यवत्त्वेन द्रव्य ॥/ १॥ 

(अद्रव्यवत्वतेन... द्रव्ययु) एथिवीजलाग्रयो. द्रव्यवन्तोःन्यद्रव्यसंसंक्ता 
यन्तो3नेकगृणवन्तः/ तत्रापि खल्वन्यगुणसंयुक्तः स्पर्शों गुणो लभ्यते / पएथिवी खलु 
जलाग्रिवायुभि: सम्पृक्ता यत्ती यन्धरसरूपस्पशवती, जले त्वग्रिवायुभ्यां युक्ते सद 
भ्वाति रसरूपस्पर्शवत्‌; अग्निश्च वायुना संयुक्त: सन्‌ रूपस्पशववान्‌ / एते सर्वे स्परशविन्तो 
द्रव्यवत्त्वेन वायुद्वव्यवत्वतेन वायुमत्वेन वायुयाशित्येत्यर्थ, परन्तु वायुस्त्वद्रव्यवान्‌ 
पृथिव्यादिवत्न द्रव्यवान्‌ तेनाद्रव्यवत्त्वेन स्वाश्रयत्वेन स्पर्शवान्‌ स्पर्शगुणवान्‌ वासयुद्रव्यण॒ 
/ गृणश्र द्रव्य न व्याभिच्राति यथा स्पर्शो गृणोउन्यैर्णः यह प्ृथिव्यादिद्श्येष॒ 
द्रव्येषपलभ्यते; उपलब्धियायात्यात्‌ केवल उपलब्ध: स्पर्शों गुण: स्वकीयगृणिनमद्श्य॑ 
बायूं . द्रव्यं _ लक्षयाति याधयाति / शड़करमिश्रादिभिरन्यथाव्याख्यात॑ 
सत्रामिदमप्रासडझ्ियकी परमाणुकल्पना कृता / चन्द्रकान्तभाष्ये द्वारिग्रसादवृती च॒ अद्वव्य 
शब्दात्‌ स्पर्शों गुणों गृह्गीतः य्रोधपे न युक्तः “क्रियावत्वाद यृुणवत्त्वाद” उत्तरसत्रस्य 
विद्यमानत्वात्‌ ॥/ १॥ 


ठीक है किन्तु स्पर्श गुण से वायु लक्षित होता है, देखा नहीं जाता है, उस दृष्ट 
पृथिवि आदि से भिन्न अदृश्य होता हुआ, किस प्रकार वाला वह द्रव्य है उसको बताते 


हे अद्रव्यवत्त्वेन द्रव्यम्‌ ॥११॥ 

सृत्रार्थ:- अन्य द्रव्यों के मिश्रण से रहित स्वरुप वाला वायु द्रव्य स्वयं अकेला ही द्रव्य है 
॥ १ १॥ 

भाष्यार्थ:- /अद्रव्यवत्वेन द्वव्यम) पृथिवि, जल और अग्नि द्रव्य वाले अन्य द्रव्य से संयुक्त 
होते हुए अनेक गुण वाले हैं । उन गुणों में भी स्पर्श गुण अन्य गुणों से संयुक्त ८ 
शीतोष्णता युक्त उपलब्ध होता है। पृथिवि जल, अग्नि, वायु से सम्बद्ध होती हुई गन्ध, 
रस, रूप, स्पर्श वाली है, जल अग्नि और वायु से सम्बद्ध होता रस, रूप, स्पर्श वाला है, 
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अग्नि वायु से सम्बद्ध होती हुई रूप स्पर्श वाली है। ये तीनों स्पर्शवाले 5 अन्य द्रव्यवाले 
- वायु द्रव्य वायु से युक्त अर्थात्‌ वायु के आश्रित होते हैं परन्तु वायु तो अद्वव्यवान्‌ ८ 
पृथिवि आदि नहीं है। इससे अपने आश्रय स्पर्श गुण वाला वायु द्रव्य है । गुण द्रव्य का 
व्यभिचार नहीं करता है, जैसे स्पर्श गुण अन्य गुणों के साथ पृथिवि आदि दृश्य द्रब्यों में 
उपलब्ध होता है, उपलब्धि सामान्य से केवल उपलब्ध स्पर्श गुण अपने गुणी जो अदृश्य 
वायु द्रव्य को सिद्ध करता है लक्षित करता है। शंकरमिश्र आदि भाष्यकारों ने यह सूत्र 
की अन्यथा व्याख्या की है, प्रसंग से हटकर परमाणु की कल्पना अन्यथा की है । 
चंद्रकांत भाष्य और हरिप्रसाद वृत्ति में अद्गग्य शब्द से स्पर्श गुण ग्रहण किया है, वह भी 
युक्त नहीं है क्योंकि अग्रिम सूत्र “क्रियावत्त्वाद्‌ गुणवत्त्वाद” विद्यमान होने से ॥११॥ 


आपि क्ष - 

क्रियावत्त्वाद युणवत्त्वाज्ञ / 0 २॥ 
(क्रियावत््वातू-युणवत्त्वाव-च » वायु: क्रियावान्‌ यविमान्‌ गुणवान्र स्पर्शवांश्व वर्तते 
तस्मात्‌ वाबुद्रव्यमेव / उक्त ह्वि (क्रियायुणवत्‌ ... द्रव्यलक्षणम्‌” ॥ ? २॥ 


और भी - 

क्रियावत्त्वाद गुणवत्त्वाच्च ॥ १२॥ 
सृत्रार्थ:- क्रियावाला और गुणवाला होने से भी वायु द्रव्य कहलाता है। 
भाष्यार्थ:- (क्रियावत्त्वात्‌-गुणवत्त्वात्‌-च ) वायु क्रिया वाला गति वाला और स्पर्श गुण 
वाला होता है इसलिए वायु द्रव्य ही है, कहा भी है “क्रियागुणवत्समवायिकारणमिति 
द्रव्यलक्षणम्‌” ॥ १२॥ 


नतु भ्रवतु स्पर्शित युणेन गुणवान्‌ यतिक्रियया क्रियावान्‌ वासयुद्धव्यं यदा स्पर्शो 
गात्रैजुभ्यते यदा वा पर्णशाखातु गतिक्रियोपलभ्यते तदा वायोव॑तिमानत्वं परन्तु यदा 
न गात्रे: स्पर्श प्रतीयते न चर पर्णशाखातद ग्रतिक्रिया लक्ष्यते तदा वायोंर्न 
वर्तमानत्वानिति व्‌ तस्यानित्यत्वमायाति / अत्रोच्यते - 

अद्रव्यत्वेन तित्यत्वमृक्तय ॥ १ २॥ 

(अद्रव्यत्वेन) न द्रव्यमाश्रयः समवायित्वेन यस्य तदद्गव्यं तस्य भावोउद्रव्यत्वं 
तेनाव्रव्यत्वेगानवयवित्वेन /नित्यत्वग्‌-उक्तम) वायोचित्यत्वमुक्त॑ वेदितव्यमित्यर्थ: / 
वायोरनित्यत्वं तदा स्याद्‌ यादि वायुरवयवी स्यात्‌ सयवायिरद्रव्यं तस्याश्रयः स्यात्‌ स॒ तु 
न तथा / किन्तु वायोश्वलध्र्मवत्ताद वातीति वायुरिति समाख्यानात्‌ कदाचिन्न तस्य 
गतेरभावः परन्तु तीब्रत्वमन्दत्वभेदात्‌ तद्गतेद्रैविध्यं तस्मात्‌ सर्वत्रापि मन्‍्दगातिमांस्तु 
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यर्वदा वाति हि नोचेद वायुमन्तरेण ग्राणिनों ग्रियरन्‌ / एवं तस्य नित्यत्वे न क्षति: 
॥१३॥ 


होवे, वायु द्रव्य स्पर्श गुण से गुणवान्‌, गति क्रिया से क्रियावान्‌, जब स्पर्श शरीर 


के द्वारा अनुभूत किया जाता है वा पत्ते शाखाओं में गति क्रिया उपलब्ध होती है तब 
वायु की वर्तमानता है । परन्तु जब शरीर के द्वारा स्पर्श नहीं प्रतीत होता और पत्ते 
शाखाओं में गतिक्रिया नहीं लक्षित होती तब वायु की वर्तमानता नहीं होती तो वायु 


की अनित्यता प्राप्त होती है, तो उस विषय में कहते हैं- 
अद्रव्यत्वेन नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ १ ३॥ 

सृत्रार्थ:- अन्य द्रव्यों के मिश्रण से रहित होने के कारण वायु को नित्य कहा गया है। 
भाष्यार्थ:-/अद्रव्यत्वेत) जिसका अन्य कोई द्रव्य समवायिकारण या आश्रय भूत नहीं 
होता, वह अद्रव्य है और उसका भाव अद्रव्यवत्त्व कहा जाता है ।, अन्य द्रव्य के मिश्रण 
से रहित होने के कारण (/नित्यत्वग्‌-उक्तम) वायु को नित्यत्व कहा है, यह जानना 
चाहिए । वायु की अनित्यता तब होवे यदि वायु अन्य द्रव्य की सहायता प्राप्त करे, 
उसका कोई समवायि कारण आश्रय होता, परन्तु वैसा कुछ नहीं है । अपितु वायु के 
चलन धर्मवाला होने से अर्थात्‌ वाति झति वायु: - जो चलती है वह वायु है इस 
व्युत्पत्ति - परिभाषा से कभी उसमें गति का अभाव लक्षित नहीं होता, परन्तु तीव्रता, 

मन्दता रूप भेद से उसकी गति में विविधता है । इसलिए सर्वत्र अर्थात जहां वायु की 
अनुभूति नहीं होती वहाँ मंद गति से तो सर्वदा बहती ही है अन्यथा वायु के बिना प्राणी 
मर जाएगा । इस प्रकार से वायु की नित्यता में क्षति (हानि) नहीं है। 


वायोननित्वमच्यते - 

वायोवय्िसस्मच्चन नानात्वलिज्यम्‌ ॥ € ४॥ 
(वायो: -नानात्वलिज््गय) वायोविविधत्वे लिद्षयमास्ति (वायुसस्म्च्छनं) वायूनां संहृत्य 
वृत्तकारेण भ्रमणय्‌ ॥ ? ४॥ 


वायु के अनेक होने के विषय में कहते हैं- 
वायोर्वायुसम्मूर्च्छन्न॑ नानात्वलिड्गम्‌ ॥ १४॥ 
सूत्रार्थ-- एक वायु का दूसरी वायु से टकराना यह वायु का अनेक होने में प्रमाण है 
।॥ १ ४॥ 
भाष्यार्थ:- (वायोः नानात्वलिडगम्‌) वायु के अनेक होने में प्रमाण है (वायुसम्मूर्च्छनं) 
वायु का टकराकर वृत्ताकार रूप में भ्रमण करना ॥ १४॥ 
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वायुसत्रिकर्षे प्रत्यक्षाभावाद्‌ दुष्ट लिड़य॑ न विद्यते ॥  ५॥ 
(वायुसक्रिकर्षे) यद्यपि त्वयिन्द्रियेण वायुसन्निकर्षों भवाति परन्तु तत्र (प्रत्यक्षाभावादु) 


नेत्रेल्द्रियेण प्रत्यक्षय्याभावोडस्ति; अतस्तत्र (दुष्ट निडुय॑ न विद्यते) नेत्रदर्श लिकग॑ लक्षण 
वायी वायुसिद्धौ वा न विद्यते ॥ ९ ५ ॥ 


वायुसन्निकर्षे प्रत्यक्षाभावाद्‌ दृष्टे लिडुगं न विद्यते ॥ १५॥ 
सृूत्रार्थ:- वायु का त्वचा इंद्रिय के साथ संत्रिकर्ष होने पर आँख से प्रत्यक्ष न होने से वायु 
का कोई नेत्र दृष्ट प्रत्यक्ष लक्षण नहीं है ॥१५॥ 
भाष्यार्थ:- (वायुसकब्रिकर्षे) यद्यपि त्वग्‌ इन्द्रिय से वायु के साथ सन्निकर्ष होता है; परन्तु 
वहाँ नेत्र इन्द्रिय से प्रत्यक्ष नहीं होता - उसका अभाव होता है । अतः तत्र 5 वहाँ ८ 
वायु में (हृष्ट लियं न विद्यते) नेत्र दृष्ट लिडग 5 लक्षण - प्रमाण वायु में - वायु की 
सिद्धि में नहीं होता है॥ १ ५॥ 


यामान्यतों दृष्टाज्ञाविशेष:॥ € ६॥ 
(सामान्यतों दृषश्टाव-च) यदि नेत्रेन्द्रियेणेव सक्रिकर्षः प्रत्यक्ष स्यात, त्वागिन्द्रियेण 
यक्निकर्षो न प्रत्यक्षमिति मत्येत तदापि वायुसिद्धिस्तु भवाति य्रायात्यतोदृष्टादापि / 
त्वयिन्द्रियेण यः खलु स्पर्शो युणः सन्रिकृष्यते तस्य गृणस्य गुणिना द्रव्येण भाव्यमेव / 
यद्वा पार्थिव्माप्यं तैजसं दृश्यं वस्तु स्परशशगिणवत्तया न दृष्टिपथमायच्छाति यतो नेत्राभ्यां 
न पार्थिवादिकस्य स्पर्शो गह्नते परन्तु तत्रत्यः स्पशस्त्वचा तु सत्रिकृष्यते हि तदा स 
स्पर्शों गुण: पार्थिवाप्यतैजयानां न भवन तेभ्योउन्यस्य द्वव्यस्य लिक्षगामिति ग्म्यते 
गृणस्य गृणिना भावग्यं न गुणों गृणिनसन्तरेण भ्रवतीति सामात्यतों दृष्ठातव्‌ु श्ञ क्ष 
(अविशेष:) अभेदः, न च सामात्यतों दृष्टात्मि्रते / तथा कत्रपर्णशायादीनां 
कम्पनचलनादिक्रियानिमित्त न दृश्यते किमापि पार्थिवादिकमाधातकारि दुश्य॑ कसस्‍्तु, 


परन्तु तत्कम्पनचलनाविक्रिया तु ग्रवर्तते, पुनस्तत्कम्पनप्रचलनादिक्रियाया: प्रवर्तकेन तु 
भवितव्यमेव यासान्यतोदुष्टात्‌ तस्मादापि वायुसिद्धावाविशेष: समानो हेतुः ॥/ ६॥ 


सामान्यतो दृष्टाच्वाविशेष:॥ १६॥ 
सूत्रार्थ- सामान्य नियम के देखे जाने से (गुण से गुणी जाना जाता है) इस नियम से 
समान रूप से वायु की सिद्धि हो जाएगी ॥ १६॥ 
भाष्यार्थ:- /क्ामात्यतों दृष्टाव-च) यदि नेत्र इन्द्रिय के द्वारा ही सन्निकर्ष प्रत्यक्ष होता 
है, त्वग्‌ इन्द्रिय से हुआ सन्निकर्ष प्रत्यक्ष न माना जाए तब भी सामान्यतो दृष्ट न्याय से 


5] | 7०8 ९ 


द्वितीयोष्ध्यायः - प्रथमाहिनकम्‌ 


वायु की सिद्धि होती ही है। त्वक्‌ इंद्रिय के द्वारा जो स्पर्श गुण सन्निकर्ष होगा उस गुण 
का गुणीनद्रव्य होना चाहिए ही । [अथवा पार्थिव, जलीय, आग्रेय दृष्ट पदार्थ हैं और 
स्पर्श गुणवाले हैं किन्तु अपने स्पर्श गुण के कारण ज्ञात नहीं होते हैं, क्‍योंकि नेत्रों के 
द्वारा पार्थिव आदि का स्पर्श गृहीत नहीं होता है, पुनरपि उनमें स्थित स्पर्श तो त्वचा से 
गृहीत होते हैं। तब, वे स्पर्श गुण पार्थिव आदि के न होकर उनसे भिन्न किसी अन्य द्रव्य 
के लिड्ग हैं, ऐसा जाना जाता है, गुण का गुणी होना चाहिए, बिना गुणी के गुण नहीं 
रह सकता इस समान्यतो दृष्ट न्याय से। ] और वह (अविशेष:) अभेद > स्पर्श गुण से 
उसका गुणी > वायु का ज्ञान समान्यतो दृष्ट ज्ञान से भिन्न नहीं है । तथा वस्त्र पत्ते 
शाखा आदि, कोई न कोई भी पार्थिव आदि आघातकारी दृश्य वस्तु आदि क्रिया का 


निमित्त नहीं देखा जाता है परन्तु उसमें कम्पन और चलन आदि क्रिया तो होती है। 
पुन: उसमें कंपन-चलन आदि क्रिया का प्रवर्तन करने वालाजहिलाने वाला होना 


चाहिए, इसलिए यह सामान्यतो दृष्ट लक्षण वायु की सिद्धि में समान हेतु 5 प्रमाण है 
॥१६॥ 


एवं सिद्धे साति वायौ पुनस्तन्नाम - 
तस्मादायमिकस ॥/ € ७॥ 
यंज्ञाकर्म त्वस्मद्रिश्रिशनां लिड्यम्‌ ॥ ९ ८॥ 

अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 

(िस्माव्‌ृ सज्ञाकर्म तु- आयमसिकण) यतो हि नेत्रेब्रियेणाप्रत्यक्षस्य 
वायुप्रभतेवस्वुनः: यंज्ञाकर्म नामकरण खलल्‍्वायगामिकमायसे: सिद्धसागसेए् भव वा, 
आगमा: खल्वस्यजुः सामाथवाणिस्तै सिद्धं तत्र भव वा; तद्धर्मपर्वकमन्वरथमास्ति हि यथा 
“वायवायाहि ....  (/ऋ /२/१/ 'प्राणाद वायुरजायत” /(यजु: २/१३) (अस्मद्विशिष्टानां 
लिड्यमू) आया: खल्‍्वस्मद्रिशिशानि वचनानि नि तानि खल्‍्वस्माशिः ग्रोक्तानि- 
सतुष्यै: प्रोक्तानो यदा नास्माभिमसनिष्य: ग्रोक्तानों तदा तात्यपौरुषेयाणि 
खल्वीश्ररग्रोक्तानि हि तथाविधानामीश्वरवचनानां निड़य॑ प्रमाण नेत्रेणादश्यवस्त॒ुविष्ये 
भ्वति हि तब्च मन्तव्यगेव ॥ १ ७- 0 ८॥ 


इस प्रकार वायु सिद्धि होने पर पुन: उसका नाम- 


तस्मादागमिकम्‌ ॥१७॥ 
संज्ञाकर्म त्वस्मद्विशिष्टानां लिडइगम्‌ ॥१८॥ 
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सृूत्रार्थ:- क्योंकि वायु आदि पदार्थों का नामकरण वेदोकत्त है इसलिए मनुष्यों से भिन्न 
ईश्वर द्वारा कहे वचनों का इसमें प्रमाण है। अतः इन पदार्थों का नाम प्रामाणिक मानना 
चाहिए ॥ १७, १ ८॥ 

भाष्यार्थ:- (तस्सात्‌ संज्ञाकर्म तु- आयासिकस्) क्योंकि नेत्रेन्द्रिय से अप्रत्यक्ष वायु आदि 
से लेकर स्थूल सूर्यादि प्रत्यक्ष पदार्थों का संज्ञाकर्म - नामकरण शाब्दिक है । आगम से 
सिद्ध है, आगम में होने वाला अथवा आगमजकऋ्रग, यजु, साम, अशथर्व वेदों से सिद्ध 
अथवा उसमें होने वाला (शब्द) धर्म पूर्वक एवं बुद्धि पूर्वक ही है । जैसे “वायवायाद्वि 
. (क्र: (/२स्‍/१/ प्राणाद वायुरजायत” (यजु: ३२/१३/ आगम (/बेढ) (अस्मद्विशथिष्ानां 
लिडुगण) हम जीवों से भिन्न विशिष्ट (परमात्मा) का वचन है, वे हम मनुष्यों के द्वारा 
नहीं कहा गया है, जब हम मनुष्यों के द्वारा प्रोक्त नहीं है तब वे अपौरुषेय-ईश्वर प्रोक्त 
ही हैं, इस प्रकार के ईश्वरीय बचनों के लिंग>प्रमाण नेत्र से अदृश्य वस्तु के विषय में 
होता ही है और उसको मानना ही चाहिए ॥ १७-१ ८॥ 


तस्य च - 

प्रत्यक्षप्रवृत्तत्वात्‌ संज्ञाकर्मणः ॥१९॥ 
(सिजाकर्मण: प्रत्यक्षप्रवृत्तत्वातु) नामकरणस्य प्रत्यक्षप्रव॒त्तिमत््वात्‌ । ग्रत्यक्षे नायकरणं 
प्रवर्ती; लोके जनो यत्‌ प्रत्यक्षमपलभते तस्य नामकरणं विदधाति / वायुप्रधशतयों 


नास्माक॑ दृष्टियोच्राः. नहिं तेषां प्रत्यक्षमस्माभि: क्रियते तस्मादस्मव्रिशिप्रेप्‌ 


वचनेष्वायगेष प्रत्यक्षयपलभसानेत स्ज्ञिनेश्वरेण संज्ञाकर्म - नामकरणं कृतमास्ति / 
उक्त हि स्वयं वेदे “यो देवानां नामधा” (ऋः 0०/८२/३) तथा स्यतावापि 'सर्वेषां तु स 
नायानि ... वेबशब्देभ्य एवादौ पृथक संस्थाश्र निर्ममे” (मनु . 2/२१ तस्मात्तत््रमाणय 
/ १ ७-१ ९ सत्रतरयमन्यैरन्यथा व्याख्यातम्‌ ॥  ९॥ 


और उसका - 
प्रत्यक्षप्रवृत्तत्वात्‌ संज्ञाकर्मण: ॥ १९॥ 

सृत्रार्थ:- संज्ञा कर्म के प्रत्यक्ष वस्तुओं में प्रवृत्त होने से वायु का नाम ईश्वरोकत्त है। 
क्योंकि वायबव्यादि पदार्थ ईश्वर को प्रत्यक्ष है ॥१९॥ 

भाष्यार्थ:- /संजञाकर्मणः प्रत्यक्षप्रव्त्तत्वाद) प्रत्यक्ष होने पर नामकरण की प्रवृत्ति होती 
है, लोक में व्यक्ति जो प्रत्यक्ष से उपलब्ध करता है उसका नामकरण कर देता है। वायु 
आदि हमारे लिए देखने वाली वस्तु नहीं हैं और न ही उनका प्रत्यक्ष हम लोगों के द्वारा 
किया जा सकता है, इसलिए हम लोगों से भिन्न विशिष्टों का वचन आगमों (वेदों) में 
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प्रत्यक्ष उपलब्ध होने से सर्वज्ञ ईश्वर के द्वारा संज्ञा कर्म नामकरण किया गया है। स्वयं 
वेद में कहा भी गया है- “यो देवानां नायधा” /ऋः 2०/८२/३/ “वह दिव्य पदार्थों का 
नाम रखने वाला” उसी प्रकार स्मृति में भी 'धर्वेषां व्‌ त नामानि ... वेदशब्देश्य एवादौ 
पृथक्‌ संस्थाश्र निर्ममे” (मनु . //२४/ “सृष्टि के आदि काल में ऋषियों ने सभी पदार्थों 
के नाम वेद में से लेकर ही रखा है” इसलिए वे (नाम) प्रामाणिक है । ७ से १९ तीनों 
सूत्रों की अन्यथा व्याख्या की है ॥१९॥ 


आकाशविषये - 
निष्क्रमणं प्रवेशनमित्याकाशस्य लिक्यम्‌ ॥२०॥ 
(निष्क्रमणं प्रवेशनम॒) दृषश्वस्तुनो बह्वियमन यस्माद भवाति तथा यस्मिन्‌ निवेशनं भवाति 
- इति दृश्यवस्तुनों निष्क्रामतः प्राविशतश्चावकाशग्रहणण्‌ (आकाशस्य लिकृगम्) 
आकाशस्य लिकुग॑ लिडुस्यते येन तत्‌ साधकमस्ति, आकाशो ह्यवकाशं प्रयच्छाति 
निष्क्रामिदु प्रवेश च दृश्यपदार्थाय ॥ २०॥ 


आकाश के विषय में- 

निष्क्रमणं प्रवेशनमित्याकाशस्य लिड्गम्‌ ॥२०॥ 
सृत्रार्थ:- स्थूल दृश्यादि पदार्थों का निकलना और प्रवेश करना जिस तत्व में होता है 
अथवा निकालने और प्रवेश करने के लिए जो तत्त्व स्थान देता है, वह आकाश का 
लक्षण है ॥२०॥ 
भाष्यार्थ:- /निष्क्रमरणं प्रवेशनण) दृष्ट 5 प्रत्यक्ष वस्तुओं का बाहर निकालना जिसके 
कारण होता है वह निष्क्रमण तथा जिसमें प्रवेश होता है - इस प्रकार दृश्य वस्तु को 
बाहर आने व भीतर जाने के लिए अवकाश का ग्रहण ८ अवकाशदान - स्थान 
उपलब्धि (कराना) (/आकाश्रस्य लिकझ्गण) आकाश का लिंग है | लिंग कहते हैं जिससे 
लिड्िगित 5 ज्ञात होता है, उसका साधक है । आकाश अवकाश प्रदान करता है, दृश्य 
पदार्थों को बाहर निकलने और भीतर घुसने के लिए ॥२०॥ 


एतद्‌ दृषयाति प्वषक्षत्वेत्न - 
तदालिड्यमेकक्रव्यत्वात्‌ कर्मण: ॥२ १॥ 
(विव- अलिज्ष्गयु) दृश्यस्य वखुुनों यत्रिष्क्रमणं प्रवेशनं न लिक्गमाकाशस्य (कर्मण: - 
एकक्रव्यत्वात) निष्क्रमर्ं प्रवेशनं खत्रु कर्म तत्त्वेकद्वव्यवार्ति निष्क्रायाति प्रविशाति क 
वस्तुनि वर्तमाने सत्‌ तस्माक्निष्क्रामतः प्रविशवतश्र वस्‍तुनों भिन्नस्याकाशस्य लिकग॑ न 
भाविवुयद्वीति, निष्क्रामत्‌ प्रविशद्‌ वस्तु हि तस्य समवायिकारणं नाकाशः ॥२ १॥ 
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इसको पूर्वपक्ष के द्वारा खंडित (दोषारोपण) किया जाता है- 
तदलिड्गमेकद्रव्यत्वात्‌ कर्मणः ॥ २१॥ 

सृत्रार्थ:- निष्क्रमण और प्रवेशन आकाश का लिडग नहीं हो सकता, कर्म के एक द्रव्य में 
स्थित होने से ॥२१॥ 
भाष्यार्थ:- (तत्‌ अलिड््गण) दृश्य वस्तुओं का जो निकलना या घुसना है वह आकाश का 
ज्ञापक नहीं है (कर्मणः एक ब्रव्यत्वाद) निष्क्रमण, प्रवेशन कर्म तो एक ही द्रव्य के 
आश्रित होता है तो निकलने - घुसनेवाली वस्तु में होने से घुसने- निकलनेवाली वस्तु 
से भिन्न आकाश का लिड्ग नहीं हो सकता है। दोनों क्रियाओं का समवायी कारण घुसने 
- निकलने वाली वस्तु है, न कि आकाश ॥२१॥ 


तथा - 
कारणान्तरातुक्लृमिवैधरस्यञत्ि ॥ २ २॥ 

(कारणान्तरानुक्लप्िवैध्स्यात््‌- च) यमवायिकारणतो भिन्नं कारणं 

कारणान्तरमतुकल्प्यतेउनुसन्यते यया या कारणान्तरातुक्लति: 


कारणान्तरानुमानशक्तिस्तस्या वैधर्म्य चेद॑ यत्यल्वाकाशी. द्रव्यमगापि 
द्वितीयमसमवायिकारणं कर्मणो भ्रवाति संयोगादसमवायिकारणं भ्रवेत्]॒ तथा कारणे 


कार्य प्राति कारणत्वधर्मः पर्वतों नियतों वर्ततेी यदुपस्थिते कारणे कायम्त्पद्यते, 
आकाशस्तु सर्वकाले सर्वत्र चोपातिछते नास्य व्यातिरिकोडस्ति, पुनः कद्माचित्‌ कर्म 


कद्याचिदकर्मीते व्यवस्था न॒ स्यात, तस्मादतुक्लुतेरतुसमानभक्तिवैंश्वस्यादिाकाशो 


निष्क्रमणस्य प्रवेशनस्य च॒ कर्मणो न कारणस / पृनश्चाकाशः स्वगतस्तत्र वनिष्क्राणस्य 
प्रवेशनस्य च कर्मणो नैरन्तर्येण भ्रावितव्यंयादि कारण स्यादाकाशः ॥२२॥ 


तथा (दूसरा आक्षेप) करते हैं- 

कारणान्तरानुक्लृप्तिवैधर्म्याच्च ॥ २२॥ 
सृत्रार्थ:- द्वितीय कारण कि अनुमानक कल्पना शक्ति से निरोध होने से भी आकाश द्रव्य 
निष्क्रमण और प्रवेशन कर्म का कारण नहीं हो सकता ॥२२॥ 


भाष्यार्थ:-(कारणान्तर - अनुक्लृप्ति -वैधर्म्यात्‌ च) समवायि कारण से भिन्न कारण को 
कारणान्तर कहते हैं, वह अनुकल्पित ८ अनुमानित होता है जिससे उसे 
कारणान्तराक्लुप्ति कहेंगे | अर्थात्‌ अन्य कारण के अनुमान करने वाली शक्ति । उसका 
वैधर्म्य ८ विरोधि अर्थात्‌ जो यह आकाश है यह द्रव्य भी कर्म का द्वितीय 
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असमवायिकारण बन रहा है या निष्क्रमण - संयोग के आश्रय द्रव्य के साथ संयुक्त 
आकाश भी संयोग के कारण असमवायि कारण होना चाहिए । उसी प्रकार कारण में 
कार्य के प्रति कारणत्व धर्म पूर्व से नियत होता है जिसके उपस्थित होने पर कारण से 


कार्य उत्पन्न होता है। आकाश तो सदा सर्वत्र उपस्थित रहता है, किसी से रहित नहीं 
होता, इसलिए कभी कर्म होवे, कभी नहीं होवे यह व्यवस्था नहीं बन पाती । (सदा 
सर्वत्र आकाश के होने से सदा सर्वत्र कर्म भी होना चाहिए, परन्तु ऐसा नहीं होता, 
केवल आकाश में कर्म नहीं होने से) इसलिए अनुक्लृप्ति के - अनुमान शक्ति के वैधर्म्य से 
आकाश निष्क्रमण प्रवेशन कर्म का कारण नहीं होता (पुनः आकाश सर्वगत + विश द्रव्य 
है, उसमें प्रवेश - निष्क्रमण कर्म निरन्तर होना चाहिए यदि आकाश होता है कारण 


तब । [ मुनिजी ने भी आधी व्याख्या समाधान परक कर दी जबकि सूत्र आक्षेप परक है] 
॥२२॥ 


सत्रद्गयेनोक्तस्य प्र्वपक्षस्य समाधानयस्‌ - 
संयोगादभावः कर्मण: ॥/२२॥ 

(सियोयगात्‌ - अधभावः कर्मण:) निष्क्रामतः ग्राविशवश्च द्रव्यस्य तांद्रिन्नेन मर्तिमता वस्तूना 
यंयोगाव्‌ संयोगरूपप्रातिबन्धात्‌ तत्राकाशे निष्क्रमणस्य प्रवेशनस्य कर्मणों व्यापारस्य 
नैरन्तयेणाभावों विद्यते न द्‌ तत्राकाशे कारणत्वस्याभावात्‌ कर्मणोउभावः / तस्मात्‌ 
तत्कारणत्वमवकाशदानाद्‌ व्यवातिष्ठते हि / यद्वा (कर्मण: संयोगातु) निष्क्रमणस्य 
प्रवेशनस्य कर्मण: कारण समवायिकारणं भ्रवतु निष्कासत्‌ ग्रविश्ज्ञ द्वव्यं परन्तु 
निष्कामतः ग्रविशतश्व वस्तुनों निष्क्रमणस्य ग्रवेशनस्य कर्मण: पारिणासः फल वा 
यंयोगस्तु नाकाशे व्याहन्यते स तु तत्र भवत्येवः उक्त हि ग्रशस्तपादे 
“शब्दकारणत्ववचनात्‌ आकाशे संयोगविभागाविति” (प्रशस्तपादः) तस्मात्‌ (अभाव: 
कारणत्वप्रतिषेध्रस्याभाव आकाशे / अथवा /कर्मण: संयोगात्‌ - अभाव: कर्मण: - 


आकाशे संयोगाव्‌ सस्यर्योगात्‌ समवायादभावो5स्त्याकाशों न कर्मण: समवायिकारणं 
कर्मण एकक्रव्यवार्तित्वात्‌ परन्तु तस्य निष्क्रमणप्रवेशनलिड्यत्वे न क्षतिस्तत्र निष्क्रायते 
प्रविशते. द्रव्याय तस्यावकाशप्रदानधार्मित्तातव॒_ तस्मातन्रिष्क्ररणं.. ग्रवेशनामिति 
लिड्गमाकाशस्य निरक्शम / विचित्रा खलु सत्रकृति: सत्रकारस्य / अत्र सत्रेडपि 
सत्रशैलीविरुद्धं भाष्य॑ व्यधायि शह्करामिश्रादिभि: ॥२२॥ 


दो सूत्रों से कहे हुए पूर्वपक्ष का समाधान करते हैं- 
संयोगादभाव: कर्मणः ॥२३॥ 
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सृत्रार्थ:- किसी स्थूल पदार्थ के संयोग से कर्म का अभाव होता है आकाश में । अतः 
आकाश निष्क्रमण और प्रवेशन कर्म का निमित्त कारण है ही, इसमें कोई दोष नहीं 

॥ २ ३॥ 

भाष्यार्थ:- (संयोयात्‌ - अभावः कर्मण:/ निकलते और प्रवेश करते हुए द्रव्य का उससे 
भिन्न (मूर्ति) ठोस वाले वस्तु के संयोग से संयोग रूप प्रतिबंधक से वहाँ आकाश में 
निकलने घुसने रूप कर्म के व्यापार का निरन्तरता का अभाव होता है किन्तु उस 
आकाश में कारणता का अभाव होने से कर्म का अभाव नहीं होता । इसलिए उसके 


कारणपन अवकाश देने से रहता ही है, अथवा /कर्मण: संयोगात्‌ु) निष्क्रण और 
प्रवेशन कर्म का कारण5 समवायि कारण निकलने और प्रवेश करने वाले द्रव्य होवें 
परन्तु निकलने और प्रवेश करने वाली वस्तु के निष्क्रमण और प्रवेशन कर्म का परिणाम 


या फल जो संयोग है वह आकाश में बाधित नहीं होता वह तो वहाँ होता ही है, कहा 
भी गया है- प्रशस्तपाद में “शब्दकारणत्ववचनात्‌ आकाशे संयोगविभागाविति” 
(अ्शस्तपाद:) “शब्द का कारण कथित होने से आकाश में संयोग विभाग होता है 
”"/अभाव:/ इसलिए कारणत्व प्रतिषेध का अभाव आकाश में है। /कर्मण: संयोगाव्‌ - 
अभाव:) अथवा कर्म का आकाश में संयोग होने से5 सम्यक्‌ योग होने से+ समवाय होने 
से आकाश कर्म का समवायि कारण नहीं है (इस बात का) अभाव होता है, कर्म के एक 
द्रव्यवर्ति होने से, उस आकाश का निष्क्रमण और प्रवेशन रूप लिंग होने में क्षति नहीं है 


। परन्तु; उस (आकाश) का निष्क्रमण और प्रवेशन करने वाले द्रव्य के लिए उस 


(आकाश) का अवकाश प्रदान करना धर्म वाला होने से इसलिए निष्क्रमण और प्रवेशन 
इस प्रकार आकाश का दोष रहित लक्षण है। सूत्रकार की सूत्र रचना विचित्र है । इस 
सूत्र में भी सूत्र की शैली से विरुद्ध भाष्य शंकर मिश्र आदि ने कर दिया है ॥२३॥ 


निष्क्रमणप्रवेशने तु खल्ववकाशग्रहणादाकाशस्चके भ्रवतों यतोउवकाशदानस्य 
निमित्तमाकाश: / शब्दः खल्वाकाशस्य गुण:, इत्यत्र पीठमारचयन्‌ परिभ्राषां विदध्ाति 
कारणगुणएवकः कार्यगुणो दृष्टः ॥२४॥ 
(कार्ययुण: कारणगुणप्‌र्वकः-दुष्टः/ घटपटादिकार्यस्य गुण: स्वकारणगुणप््वकों भ्वाति, ये 
कारणे यूणो भवन्ति ते कार्येपनुशेरते, ये च गुणा: कारणे न भवन्ति ते तस्य कार्येश्पे न 
भवन्ति / 
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निकलने और प्रवेश करने में तो (आकाश से) अवकाश ग्रहण करने से आकाश का 
सूचक है क्‍योंकि अवकाश प्रदान का निमित्त आकाश है, शब्द आकाश का गुण है, इस 
प्रकार यहाँ भूमिका बनाते हुए परिभाषा करते हैं- 

कारणगुणपूर्वकः कार्यगुणो दृष्ट: ॥२४॥ 

सृूत्रार्थ:- कारण के गुणों के सदृश ही कार्य द्रव्य का गुण भी देखा जाता है॥२४॥ 
भाष्यार्थ:- /कार्यगूण: कारणगृणएवकः-दुष्टः/ घट-पट आदि कार्य के गुण अपने कारण 
गुण पूर्वक होता है जो गुण कारण में होते हैं; वे कार्य में स्थित होते हैं और जो गुण 
कारण में नहीं होते हैं; वे उसके कार्य में भी नहीं होते हैं ॥२४॥ 


तस्माव्‌ - 
कार्यान्तराप्रादर्भावाज्ञ शब्दः स्पर्शवतामगृणः ॥२५॥ 

स्पिशविताम-... अगुणःशब्द) पृथिव्यप्रेजोबवायनां. न गुण: श#ब्दः। 
यतः/कार्यान्तराप्रादर्भावातू- च) प्थिव्या: कार्य पार्थिव, अपां कायमाप्यम, तेजस: 
कार्य तैजसम्‌, वायोः कार्य वायव्यम / एतेभ्यःपार्थिवाप्यतैजसयवायव्येभ्यः कार्यभ्यो 
भिन्नानि कार्याणि कार्यान्तिराणि, यानि प्रथिव्यादीनां मिश्रणादुद्श॒तानि कार्याणि 
तेष्वापि #ब्दस्याप्रादर्भावाव॒ कथा चकाराव प्थिव्यादीनां पृथक- एथक यानि 
यजातीयानि कार्याणि पार्थिवानि; आप्यानि, तैजयानि, वायव्यानि तेषु चाग्रादुर्भावात्‌ 
/ यदि शब्दः स्पर्शवर्तां पृथिव्यप्रेजोवायूनां युणः स्यात्‌ तेषां कार्य कार्यान्तिरेष 
प्रादृभवित्‌ कारणगुणएवक: कार्यगुणो दृष्ट:” झतिनियमात्‌ / न क्ष ग्रादुर्भवाति तस्मातन्न 
स्पर्शवर्ता एथिव्यत्रेजोवायूनां गुण: शब्दः / शक्षकरामिश्रादिभिः सत्र न सस्यरव्याख्यातम्‌ 
॥२५॥ 


इसलिए- 
कार्यान्तराप्रादुर्भावाच्वू शब्दः स्पर्शवतामगुणः ॥२५॥ 

सृत्रार्थ:-- पृथिवि आदि के कार्यद्रव्यों में सम्मिश्रण से उत्पन्न कार्यान्तर द्रव्यों में कहीं भी 
शब्द के उत्पन्न न होने से स्पर्शवाले पृथिवि जलाग्नि और वायु इन द्रव्यों का शब्द गुण 
नहीं है ॥२५॥ 

भाष्यार्थ:-/स्पर्शवताम अगुणः #ब्दः) पृथिवि, जल, अग्नि, वायु का गुण शब्द नहीं है । 
क्योंकि (क्राययन्तिर अप्रादुर्भावात्‌ क्) पृथिवि का कार्य पार्थिव, जल का कार्य जलीय, 
अग्नि का कार्य आग्रेय और वायु का कार्य वायव्य होता है। इन पार्थिव, आप्य, तैजस 


पदार्थों से भिन्न कार्य, जितने भी हैं और पृथिवी आदि के मिश्रण से उत्पन्न हुए हैं, उनमें 
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शब्द का प्रादुर्भाव न होने से तथा सूत्र में पठित चकार से ज्ञात पृथिवी आदि के भिन्न - 
भिन्न जितने सजातीय कार्य हैं, पार्थिव, आप्य, तैजस, वायव्य उनमें भी प्रादुर्भाव न 
होने से । (शब्द पृथिवि आदि का धर्म नहीं है) यदि शब्द स्पर्शगुण वाले पृथिवी, जल, 
अग्नि, वायु का गुण होता तो उनके कार्यों व उनसे भिन्न कार्यों में प्रादुर्भूत होना चाहिए 
या कारणगुणप्र्वकः कार्यगुणों दृष्टः” इस नियम से । किन्तु प्रादुर्भूत नहीं होता है, 
इसलिए स्पर्शवाले पृथिवी, जल, अग्नि, वायु का गुण शब्द नहीं है । शंकरमिश्र आदि ने 
सूत्र की व्याख्या ठीक नहीं की ॥२५॥ 


५ 
परत्र समवायात्‌ प्रत्यक्षत्वाज्ञ नात्मगुणो न मनोगुणः ॥२६॥ 
(न-आत्मगुण:/ शब्दों न ह्यात्सननों गुण: / यतः (परत्र समवायात) आत्मनों शभिन्ने 
यमवेतत्वाच्छव्दस्य यदि द्यात्मनें समवेयाद बशधिरोएपिे शब्द॑ श॒ण॒यादथ का 
युखीदु:ख्यद्गामिति शब्दीत्यापि खल्वनुभवेत्‌ / तथा (न मनोगुण:) न मनसो गृणः शब्द: / 
यतो हि (प्रत्यक्षत्वात्‌) बाल्यकरणेन थ्रोत्रेन्रियेण ग्राह्मत्वात] मनत्त्वत्तःकरणं तस्मातन्न 
तस्य गृणः शब्दः ॥२६॥ 


फिर- 

परत्र समवायात्‌ प्रत्यक्षत्वाच्च नात्मगुणो न मनोगुणः ॥२६॥ 
सृत्रार्थ-- आत्मा से भिन्न वस्तु संबन्ध रहने के कारण शब्द गुण आत्मा का नहीं है और 
श्रोत्रेन्द्रिय से सुना जाने के कारण शब्द गुण मन का भी नहीं है ॥२६॥ 
भाष्यार्थ:- (न आत्मयुण:/ शब्द आत्मा का गुण नहीं है | क्‍योंकि /(परत्र समवायात्‌) 
शब्द के आत्मा से भिन्न द्रव्यों में समवेत ८ सम्बद्ध 5 स्थित होने से । यदि आत्मा में 
शब्द समवेत रहता तो बधिरों को भी शब्द सुनाई देना चाहिए था और जैसे मै सुखी हूँ, 
मै दुःखी हूँ जैसा लगता है, वैसे मै शब्दवाला हूँ, यह भी लगाना चाहिए था । (परन्तु 
ऐसा नहीं लगता ।) तथा (न मनोगृण) मन का गुण भी शब्द नहीं है। क्योंकि 
(्रत्यक्षत्वाद्) बाह्य करण कर्णेन्द्रिय से ग्राह्म होने से, मन तो अन्तःकरण है, इसलिए 
मन का भी गुण शब्द नहीं हो सकता ॥२६॥ 


पारिशेषाल्लिक््गमाकाशस्य ॥ २ ७॥ 
(परिशेषात्‌) परिशेषत्यायात्‌ /आकाशस्य लिक्यस) आकाशस्य गुणः शब्द जाति सिद्धस्‌ / 


परिशेषे दिक्काली न बृह्मयेते शब्दस्येत्त्रियग्राह्मत्वात[ इब्द्रियाणि हि पृथक पृथय्‌ 
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भ्रतप्रकृतीनि तत्राकाशों हि भरतेष॒ परिशिष्यते / आकाशः पारिशेषात्‌ कर्थ सत्रकारेण 
गह्ीतः, दिक्कालावपि तु परिशिष्येते / इत्यत्र कालो “दिक्‌ क्षाकाशमेवोति” 


चन्द्रकात्तभाष्ये समाधान न युक्तर, तयोद्रव्यनाम्नगा एथक्सत्तावत्तात्‌ / 
आत्ममनसोग्गुणविचारणस्यावसरस्तु श्रोतृत्वश्रावणत्वसस्बन्धादासीत्‌ ॥ २ ७॥ 


परिशेषाल्लिड्गमाकाशस्य ॥ २७॥ 

सृत्रार्थ:- भूतों में एक ही भूत बच जाने से शब्द गुण आकाश का लिड्ुग है ॥२७॥ 
भाष्यार्थ:- (परिश्रेषात्‌) परिशेष न्याय से (आकाशस्य लिकृगण) आकाश का गुण शब्द 
है, यह सिद्ध हुआ । परिशेष के अन्तर्गत दिशा व काल का ग्रहण नहीं होगा, शब्द के 
कर्णेन्द्रिय - ग्राह्म होने से । इन्द्रियाँ भिन्न - भिन्न भूतों से बनी हैं, इन भूतों में आकाश 
का ही ग्रहण होता है, अतः आकाश ही परिशेष के अन्तर्गत आएगा । सूत्रकार ने 
आकाश को ही परिशेष से ग्रहण क्‍यों किया, दिशा और काल भी परिशेष में आने 
चाहिएँ । इस विषय में काल व दिशा आकाश ही हैं ऐसा चन्द्रकान्त भाष्य में समाधान 
किया है, वह ठीक नहीं है | क्योंकि दिशा व काल की सत्ता पृथक्‌ पृथक्‌ सूत्रकार ने 
माना है। (अतः शब्द का भूत प्राकृतिक स्वतंत्र आकाश से ही प्रसंगानुकूल है। ) आत्मा 
या मन का गुण शब्द है या नहीं, यह प्रसंग इसलिए उठाया गया कि आत्मा शब्द का 
श्रोता है और मन साधन होने से सुननेवाला हो सकता था ॥२७॥ 


तस्य - 
द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ २८॥ 

द्िव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) आकाशस्य बद्रव्यत्वं नित्यत्वं च॒ वायुना तुल्य॑ं 
व्याख्यातं वेदितव्यग्‌ / वायोदब्रव्यत्व॑ यथा खल्‍्वद्रव्यवत्तवेनान्यद्रव्यगिश्रणराहित्येन 
केवलत्वेन तथा क्रियावत््वगुणवत्त्वाभ्यां तथाकाशस्यापि 
द्रव्यत्वमन्यद्रव्यगिश्रणराहित्येत केवलत्वेन. तथा. क्रियावत्वगृणवत्त्वाभ्यां तत्र 
निष्क्रमणप्रवेशनक्रियाया निमित्तत्वात्‌ तस्य क्रियावत्त्वं शब्दयुणेन गुणवत्त्तम्‌ / अथ च 
तस्य ।ित्यत्वमापि वायोरिवाब्रव्यत्वेन द्रव्यानाश्रयित्वेनास्तीति विज्ञेयस ॥ २८॥ 


द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ २८॥ 
सूत्रार्थ-- आकाश का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के समान समझना चाहिए ॥२८॥ 
भाष्यार्थ:- (द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) आकाश का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के 
समान व्याख्यात समझ लेना चाहिए । जैसे कि वायु का द्रव्यत्व तो अद्रव्यत्व - अन्य 


द्रव्य के मिश्रण से रहित, एक विशुद्ध रूप में होने से है, वैसे आकाश का भी अन्य द्रव्य 


60 | 7०६४८ 


द्वितीयोष्ध्यायः - प्रथमाहिनकम्‌ 


रहित, तथा क्रियावाला, गुणवाला अर्थात्‌ उसमें निष्क्रमण, प्रवेशन क्रिया की 
निमित्तता से उसका क्रियावाला होना और शब्द का आश्रय होने से गुणवाला होना, इस 


क्रिया गुणवत्‌ समवायि कारण की परिभाषा से युक्त होने से द्रव्यत्व सिद्ध होता है और 
आकाश का नित्यत्व भी वायु के समान अद्रव्यत्व 5 किसी द्रव्य का आश्रित न होने से 


सिद्ध है, ऐसा जानना चाहिए ॥२८॥ 


तत्त्वं भावेत / २९॥ 
(वत्त्वगू) तत्स्वरूप केवलत्वमेकत्वम (भावेन) सत्तया तुल्य॑ व्याख्यात॑ वेदितव्यम / यथा 


यत्ता खल्वेका तथाकाशो5प्येक: स्वरूपतो निरक्यवत्वाद - भेदाभावाज्ञ ॥ २ ९॥ 


तत्त्वं भावेन ॥२९॥ 
सूत्रार्थ- आकाश का स्वरूप एक है, यह बात सत्ता के समान समझनी चाहिए। 
निरवयव तथा भेद का अभाव होने से ॥२९॥ 
भाष्यार्थ:- /तत्त्वम) तत्त्स्वरूप ८ केवलत्व ८ एकत्व ८ आकाश का स्वतन्‍्त्र अस्तित्व 
(भावेन) सत्ता के तुल्य बता दिया गया; ऐसा जानना चाहिए । जैसे सत्ता एक है, वैसे 
ही आकाश भी एक है । स्वरूप से निरवयव होने से उसमें कोई भेद नहीं है ॥२९॥ 


यत्तायाः खल्‍्वेकत्वं त्वनुगतप्रतीत्या भवाति, कथमाकाशस्यैकत्वमृच्यते - 
श्रन्दालिड्गाविशेषाद विशेषलिज्याभावाज्ञ ॥ ३ ०॥ 
(भब्दलिड्गाविशेषात्‌) यथा यत्ताया अनुगतप्रतीतिरलिक्गाविशेषः समानभावेन लिकुय॑ 
तथैवाकाशस्य #ब्दोषपिे लिजयगाविशेष: समानभावेन  लिकहुगमस्ति तथा 
(विशेषलिज्गाभावात्‌ - च) शब्दाद भिन्नलिडगस्याभावादापि तस्यैकत्वमखण्डत्वं 
केवलत्वं चास्ति नहि कालभेदेन देशभेदेत #ब्दाभिन्नगुणस्य वर्तमानत्वमस्ति सकृद्रा 
गृणामिश्रणमास्ति ॥ ३ ०॥ 


सत्ता की एकता तो किसी के देखे हुए की प्रतीति से होती है, परन्तु आकाश का 
एकत्व कैसे ज्ञात होता है उसको कहते हैं- 
शब्दलिड्गाविशेषाद विशेषलिड्गाभावाज्च ॥ ३ ०॥ 
सूत्रार्थ-- आकाश का सर्वत्र एक ही लिड्ग शब्द गुण पाया जाने और शब्द से भिन्न अन्य 
लिड्ग के न पाए जाने से आकाश एक है ॥३०॥ 
भाष्यार्थ:- (शब्दलिज्यगाविशेषात्‌) जैसे सत्ता की अनुगत प्रतीति ८ सब में उसके 


स्वतन्त्र रूप से होना की अनुभूति, लिइुग - अविशेष ८ समान रूप से होना रूप होती 
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है, वैसे ही आकाश का शब्द भी लिडुग - अविशेष है, सर्वत्र समानरूप से होने वाला 
लक्षण से युक्त है तथा (विशेष- लिड़ग - अभावात्‌ क) शब्द से भिन्न लिंग का भी 
अभाव होने से आकाश का एकत्व, अखंडत्व और केवलत्व है। काल भेद से, देश भेद से, 


शब्द से भिन्न गुण विद्यमान नहीं है अथवा एक बार भी कोई गुण का मेल नहीं है 
॥३०॥ 


तदनतुविधानादेपकएथक्त्वं चोति ॥ ३ १॥ 
(विदनुविधानाव॒ -... एकएथक्त्वं च -इशति) आकाशस्य यदेकत्व॑ 
तस्यान॒ुविधानादनुसरणादेकफ्थक्त्वमापि तस्यैकत्वमूनुसराति ह्येकप्थक्त्वं यत्रैकत्व॑ 
तत्रैवैकएथक्त्वमप्यानिवार्यीगिति व्याते: ॥३ १॥ 


तदनुविधानादेपकपृथक्त्वं चेति ॥ ३ १॥ 
सूत्रार्थ- आकाश के एकत्व का अनुसरण करने से आकाश में एक पृथक्त्व भी है ॥३१॥ 
भाष्यार्थ:- (तद्‌ अनुविधानात्‌ एक प्थक्त्व॑ च् झति) आकाश का जो एकत्व है, उसका 
अनुविधान 5 अनुसरण होने से एक पृथक्त्व भी है । उसके एकत्व का अनुसरण एक 
पृथक्त्व भी करता है | जहाँ एकत्व होता है वहाँ एक पृथक्त्व का होना अनिवार्य है, 
इस व्याप्ति से ॥३ १॥ 


द्वितीयध्याये प्रथमाहिनक यमासय्‌ / 
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॥ द्वितीयो5ध्यायः द्वितीयाहिनकम्‌ ॥ 


प्रथमाहिनके प्थिव्यादीनां सामान्येन बक्षणान्युक्तानि तत्र कानि स्वाभाविकानि 
कानि चौपाधिकानि भिन्नद्रव्यसंस्र्गजानी त्युच्यते; तत्र प्रथम 


दृष्टान्तमुपत्थापयत्याचार्य:- 
पृष्पवत्नयोः याति सत्रिकर्षे ग॒ुणान्तराप्रादुर्भावों क्त्ते यन्ध्याभावलिक्ृगय ॥ १॥ 

(पृष्पवत्नयो: सब्रिकर्ष साति) केतकीपृष्पस्य कत्तबस्य च्॒ संसर्गे साति (/क्ल्ले 
गृणान्तराप्रादर्भाव:) क्स्ले केतकीपुष्पयन्धादितरयन्ध्रस्य चम्पायन्धरस्याप्रादर्भावः / अथ 
च य एप केतकीयन्धो गुणान्तरं कलस्राद भिन्नस्य केतकीपृष्पस्य गुण: स॒ च तत्संसयाति 
पर्व वच्रे तस्याप्रादर्भावः (गन्धाभावलिह्यम) कस्रे यन्धाभावस्य लिहुय॑ लक्षणमस्ति / 
यथा हि वकठ्रे स्वाभाविको यन्‍्धो नास्ति पृष्पर्संस्यगाद भवाति खलल्‍्वौषाधिकः संसर्यज:, 
एक्मेव पृथिव्यादिषु द्रव्येष्वापि केचन गुणा: संसर्यादौषाधिका रूपादय अक्त्वाः 
“रूपरसगन्ध्रस्पर्शवती प्रथिवी” /(वै , २/१// इत्येवमादिस्थलेणु / शक्षकरामिश्रादिभिः 
सत्रामिदं न सस्यरव्याख्यातम, सत्रशैल्या त्वानुलोस्येन सूत्र व्याख्यातव्यमासीत्‌ परन्तु 
तैर्न तथा व्याख्या किन्तु प्रातिलोस्येन व्याख्यातं ॥ १ ॥ 


प्रथम आहिनक में सामान्य रूप से पृथिवी आदि के लक्षण कहे, उनमें कौन 
स्वाभाविक तथा कौन नैमित्तिक हैं, भिन्न द्रव्य के संसर्ग से उत्पन्न हैं, इसको कहते हैं; 
आचार्य उस प्रसंग में पहले उदाहरण को रखते हैं - 

पुष्पवस्त्रयोः सति सन्निकर्षे गुणान्तराप्रादुर्भावो वस्त्रे गन्धाभावलिड्गम्‌ ॥ १॥ 

सृत्रार्थ:- पुष्प और वस्त्र का सन्निकर्ष होने पर केतकी से भिन्न फूल की गंध का वस्त्र में 
उत्पन्न न होना, सन्निकर्ष से पूर्व भी गंध का अभाव न होना, वस्त्र में गंध के अभाव का 
प्रमाण है ॥ १॥ 
भाष्यार्थ:- (एष्पवस्नयो: साति सक्निकर्षे) केतकी नामक पुष्प और वस्त्र का संसर्ग होने 
पर /क्छ्ने गुणान्तर - अग्रादुर्भाव:/ वस्त्र में केतकी पुष्प की गन्ध से भिन्न गन्ध, चम्पादि 
गन्ध की उत्पत्ति नहीं होती है । और यह जो केतकी की गन्ध है यह वस्त्र गुण से भी 
भिन्न गुण है, केतकी पुष्प का गुण है । वह गुण केतकी और वस्त्र के संयोग से उत्पन्न 
हुआ है। वस्त्र में, संयोग से पूर्व वस्त्र में उसकी उत्पत्ति नहीं हुई थी, यह अभाव /(/ग्रन्‍्श्न- 
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अभाव- लिहुयम) वस्त्र में केतकी - गन्ध के अभाव का लिड्ग - लक्षण है। जैसे वस्त्र में 
स्वाभाविक गन्ध नहीं है, पुष्प के संसर्ग से हुआ है, यह गन्ध औपाधिक है, संसर्गज है । 

*इसी प्रकार पृथ्वी आदि द्रव्यों में कुछ गुण संसर्ग से उत्पन्न होते हैं, जो नैमित्तिक होते 

हैं, जैसे रूप आदि पहले कहे गए रूपरसगन्ध्रस्पर्शवती प्थिवी आदि स्थल पृथिवी में है 
। शंकरमिश्रादि द्वारा यह सूत्र ठीक से व्याख्यात नहीं किया गया । सूत्र की शैली से 
अविपरीत शैली से व्याख्यान करना चाहिए था, परन्तु उन्होंने वैसा व्याख्यान नहीं 

किया; किन्तु विरुद्ध रूप में किया ॥ १॥ 

(थिनिजी की व्याख्या सांख्य, उपनिषद्‌ आदि के सतानुयार समझनी चाहिए, न्याय के यत से 
पृथ्वी में रूप, रस आदि स्वाभाविक है क्योंकि ॥// जल और पृथ्वी घल मिलकर एक नहीं हो 
पाते; पृथक्‌-पृथक्‌ द्वी रह्वते हैं! अतः जैसे अग्नि के संयोग से जल उष्ण द्वो जाता है और वह 
उष्णता जल का नैमित्तिक गुण द्वो जाता है; वैसे ही गीली सिट्री या गीले वत््र में जो रूप भेद 
सखी |सिट्री या सखे क्र ये दिखाई देता है वह नैमित्तिक रूप है / सखी सिट्री या कचत्त सें 
वर्तमान रूप उसका स्वाभाविक ही है. 2) जल के गुण एक रस होता हुआ जो प्रथिवी के छः 
रस पाया जाता है / अतः यह्द न्याय - वैशेषिक की यान्यता जाननी चाहिए - अनुवादक / 


तत्र खलु - 
व्यवास्थितः प्रथिव्यां गन्धरः /२॥ 

(पिथिव्यां यनन्‍्ध: - व्यवस्थितः) प्रथिवीयाभिलक्ष्य रूपरसगन्ध्रस्पर्शा गृणाः 
प्रदार्शितास्तेषां यनन्‍्धोीं युण: प्थिव्यां स्वाभाविकोीं नैजोडस्ति शेषा रसरूपस्पर्शा 
औपाधिका असेजोवायूर्नां संसर्यादिति सत्रलक्ष्ययास्ति / एवकललक्षणसाधनाय 
पृष्पर्संसगाद वस्ते यन्‍्ध औपाधिकों यथा तथैव प्रथिव्यां रसरूपस्पर्शा औषाधिका 
अबादीनां संसर्गादिति दुष्टान्तप्रयोजनय्‌ / व्यवस्थित: पएथिव्यां यन्ध्रः” इति 
कथनमृपल्रक्षणार्थ तेन “रूपरसस्पशवत्य आपो ... ” अत्राप्यु रसो व्यवस्थितः, रूपस्पर्शो 
व्‌ बल्वौपाधिका / एवं तेजी रूपस्पर्शवत्‌ तेजासि रूप॑ व्यवस्थित स्पर्श औषाधशिकः ॥२॥ 


व्यवस्थितः पृथिव्यां गन्धः ॥२॥ 
सृत्रार्थ:- पृथ्वी में गंधगुण मुख्य है, रूप-रस आदि गौण है अन्य गुणों के संसर्ग से उद्बुद्ध 
हो जाते हैं ॥२॥ 
भाष्यार्थ:- (परथिव्यां गन्ध्रः व्यवास्थित:) पृथिवी को सामने रखकर रूप, रस, गन्ध, स्पर्श 
गुणों को बता दिया, उनमें गन्ध गुण पृथिवी में स्वाभाविक ८ निजी है, शेष रस, रूप, 
स्पर्श नैमित्तिक हैं, “जो कि जल, अग्नि, वायु के सम्पर्क से आए हैं, यही सूत्र का प्रयोजन 
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है । इसी लक्षण को सिद्ध करने के लिए बताया कि जैसे पुष्प के संसर्ग से वस्त्र में आया 
गन्ध गुण औपाधिक < नैमित्तिक है, वैसे पृथ्वी में रस, रूप, स्पर्श नैमित्तिक हैं, जो 
क्रमशः जल, अग्नि, वायु के संसर्ग से आए हैं, यही दृष्टान्त का प्रयोजन है । “व्यवास्थितः 
पृथिव्यां यनन्‍्धः” यह कथन उपलक्षण के लिए है, इस से यह जान लेना चाहिए कि रूप 
..- स्पर्शवत्य आपो ... /“यहाँ जल में रस व्यवस्थित ८ स्वाभाविक है, निजी है किन्तु 


रूप और स्पर्श नैमित्तिक हैं। इसी प्रकार 'तेजो रूपस्पर्शवत्र”सूत्र में कथित अग्मि में रूप 
स्वाभाविक है और स्पर्श नैमित्तिक ॥ २॥ 


एतेनोष्णता व्याख्याता ॥ ३॥ 
(एतेन - उष्णता व्याख्याता) अनेन लक्षणप्रकरेण यन्ध्र व्यातिरिच्य पृथिव्यागष्णता 
खलल्‍वौपाधिकी व्याख्याता विज्ञेया,; तथैवाप्स्वप्यौपाधिकी विज्ञेगयोण्णता ॥ ३॥ 


एतेनोष्णता व्याख्याता ॥ ३॥ 
सृत्रार्थ:- इस प्रकार पृथ्वी में उष्णता अग्नि के संसर्ग से आ जाती है ॥३॥ 
भाष्यार्थ:- (एतेन - उष्णता - व्याख्याता) इस संसर्ग नियमवाले लक्षण के प्रकरण से 
गन्ध को छोड़कर पृथिवी में (रूपादि के समान) उष्णता भी नैमित्तिक जानना-मानना 


चाहिए, वैसे ही जल में उष्णता औपाधिक व नैमितिक जानना चाहिए ॥ ३॥ 


तहिं कस्योष्णता, इत्याकाक्षायायुच्यते - 


तेजय उष्णता ॥ ४॥ 
(तिजस: - उष्णता) अग्मेः खल॒ण्णता व्यवस्थिता स्वाभाविकी नान्यस्य ॥ ४॥ 


पृथ्वी में उष्णता यदि नैमित्तिक है तो स्वाभाविक किसकी है? इस जिज्ञासा के 
विषय में समाधान कहते है - 
तेजस उष्णता ॥४॥ 
सृूत्रार्थ:- अग्नि का उष्णता गुण व्यवस्थित 5 स्वाभाविक है, अन्य का नहीं । 
भाष्यार्थ:- /तेजसः - उष्णता) अग्नि की उष्णता व्यवस्थित है, स्वाभाविक है अन्य की 


नहीं ॥४॥ 
पनश्च - 
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अप्यु श्रीतता /१॥ 
(अप्यु श्रीवता) अप्यु खलु शीतता व्यवस्थिता स्वाभाविकी / एतेन प्थिव्यां पार्थिव 
शिलाखण्डादौ श्रीतता त्वौपाधिकी व्याख्याता विज्ञेगा / तथा तेजस्युण्णतायाः 
स्वाभाविकत्वेनाथाप्यु श्रीवताया: स्वाभाविकत्वेन सिद्धामिदं यद्‌॒वायो: स्पर्श 
कदाचिदुष्णता तेज:संसयात्र कद्ाचिज्ञ शीतताउप्संसयाद्‌ भवाति तथाकृत्वा हि 
क्रमवैलक्षण्यम्‌ ॥५॥ 


फिर- 
अप्सु शीतता ॥५॥ 
सूत्रार्थ :- ठंडक जल का स्वाभाविक गुण है ॥५॥ 
भाष्यार्थ :- /अप्यु शीवता) जलों में शीतलता व्यवस्थित ८ स्वाभाविक है। इससे ज्ञात 
हुआ कि पृथिवी व पार्थिव द्रव्यों में पत्थर आदि में शीतलता नैमित्तिक व्याख्यात हुई । 


उसी प्रकार अग्नि में उष्णता स्वाभाविक रूप से होने से जल में शीतलता के स्वभावतः 
होने से यह सिद्ध होता है कि वायु के स्पर्श से जो उष्णता होती है वह अग्नि की है, और 
वायु के स्पर्श से जो शीतलता होती है वह जल की है, जल के सम्पर्क से है । इस प्रकार 
वायु में शीतता व उष्णता क्रमभेद से उत्पन्न होती रहती हैं ॥५॥ 


पृथिव्यादीनामाकाशात्तानां भ्वतानां लक्षणान्युकत्वा क्रमप्राम्नस्य कालस्य लक्षणानि 
विदधाति सत्रकार: - 
अपरःस्मिन्‌ पर॑ * युगपज्िरं क्षिप्रामिति कालालिजगानि ॥ ६॥ 

(अपरस्मिन्‌ परम) अपरास्मिन्‌ तवीने पर॑ पुराणं नवीनसाशिलक्ष्य पुराणामिति तृपलक्षणं 
यापेक्षत्वात्]यतेन परास्मिन्‌ - अपरम” पुराणे नवीन पुराणयाभिलक्ष्य नवीनामिति 
कालस्य लिछुय॑ तक्षणय्‌ / कालमाधारं मत्त्ता कस्यापि पिण्डस्य घटस्य देहस्य वा 
नवीनत्व॑ पुराणत्व॑ च॒ व्यपदिश्यते (युगपत्‌) युगपदुत्पद्यनतते युगपद्‌ यच्छान्ति 
युगपनच्म्रियन्ते नश्यन्तीति समानप्रव॒त्तेनिसित्तं काल एवं /चिरमु) चिर॑ं कृत चिरं जात॑ 
चिरमशथ्दिति व्यवह्यारा: सातत्येन वर्तमाने काले ग्रयुज्यन्ते /क्षिप्रमु) क्षिप्रमाय्त क्षिप्रं 
प्रवृतं क्षिप्रं फ़ालितगित्यापि काले हि वक्‍ल्तुयत्या व्यवक्वियन्ते, इत्येतानि कालस्य 
लक्षणानि / 

अथवा “अपरस्मिन्‌” पद॑ प्रत्येकमाभिसस्वध्यते तत अपरोउत्यार्थकः / “पर॑ युगपत्‌ ।चिरं 
क्षिप्रग” अपरास्मिन्‌-अत्यस्मिन, खल्वाशितं यत्‌ पर॑ चर युगपत्‌ क्ञ चिर॑ं च क्षिप्रं च 


व्यवोद्गियन्ते तत्‌॒ काललक्षणम्‌ / पर॑ पुराणं तदपरसन्य तवीनस युगपत्‌- क्रियाणाम्‌ 
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यह्दभ्ावस्तदपरमन्यगेकैकस्या: क्रियायाः क्रमेण प्रवर्तन; चिरं विलस्बस्तदपरमन्यं सद्यः 
क्षिप्रं त्वरं तदपरमत्यं विप्रकृष्म, एते सापेक्षव्यवह्दारा: काललक्षणानि / 

यद्वा युगपत्‌ किरं क्षिप्रयु” जति त्रय॑ प्राति अपरास्सित्‌ परण वचतनमाभिसस्वध्यते / 
तत्रापरोःत्या्थको /भिन्नार्थको वा परोउनत्यार्थकः / अपरःस्मिन्नाश्रितमन्यमपेक्ष्यानन्यं 
थयुगपत्‌"' इति क्रियाणां सह्ृभावेन प्रवर्ते वर्तमानत्वण् / चिरं - ।क्तिरन्तनं 
प्राणामित्यपरस्मिब्रन्यस्मिन्नाश्रितमन्यमपेक्ष्य भवाति / क्षिप्रमप्यन्यं विलस्वमाशित्य 


भरविष्यत्येव॑ कालत्रयव्यवह्वाराः कालस्य लक्षणानि / शक्षकरामिश्रादिभि: सन्दिरधार्थ: 
कृतोउन्यथा च व्याख्यात॑ सत्रण॒ ॥ ६॥ 


“बॉम्बे रॉयल आशियाटिक सोसायटी संज्ञक ग्रन्थ संग्रहालयस्य लिखित प्राचीनपुस्तके तु अपरस्मिन्‌ 
परम्‌ इति पाठ उपलभ्यते स एव समीचीन । 


पृथ्वी से लेकर आकाश पर्यत भूतों का लक्षण कहकर क्रम प्राप्त “काल” का लक्षण 
विधान करते हैं सूत्रकार- 
अपरस्मिन्‌ परंयुगपन्िरं क्षिप्रमेति काललिड्गानि ॥६॥ 


सृत्रार्थ:- पुराने की अपेक्षा नया, नए की अपेक्षा पुराना, किन्हीं दो क्रियाओं का एक 
साथ होना या अकेला होना, विलम्ब - शीघ्र आदि व्यवहार काल की सिद्धि करते हैं 
॥६॥ 
भाष्यार्थ:- (अपरस्मिन परमस) अपर में ८ नए में, पर ८ पुराना कथन नए के समक्ष 
पुराने को लेकर अपेक्षा से उपलक्षण - संकेत मात्र है । इससे पर में, अपर अर्थात्‌ पुराने 
में नया, अर्थात्‌ पुराने को सामने करके नया कथन करना यह काल का लक्षण है । काल 
को आधार मानकर किसी भी पिण्ड, घट या देह का नया या पुराना कहा जाना रूप 
व्यवहार होता है । /जुगपत) एक साथ उत्पन्न होते हैं, एक साथ जाते हैं, एक साथ मरते 
हैं, नष्ट होते हैं आदि समान प्रवृत्ति का निमित्त काल ही है। /क्षिरिण) देर से किया, देर 
से हुआ, देर हुई आदि व्यवहार सतत वर्तमान काल में प्रयुक्त होते हैं। (/क्षिप्रम) शीघ्र 
आया, शीघ्र घटित हुआ, शीघ्र पूर्ण हुआ आदि काल में ही वस्तु की गति के साथ 
व्यवहार में आते हैं, ये सब काल के लक्षण हैं । 

अथवा सूत्र में आया 'अपरस्मिन' पूर्व पद अगले 'परम्‌' आदि प्रत्येक के साथ एक 
बार जुड़ता है, उससे 'अपर' शब्द का अर्थ भिन्नता बोधक हो जाता है। अर्थात्‌ सूत्र का 
स्वरूप हो गया - अपरास्मिन्‌ पर॑ युगपत्‌ चिर॑ क्षिप्रामिति काललिक्यगानि ” अपरास्मिन्‌ 
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- अन्य में आश्रित जो पर, युगयत ८ एक साथ, विलम्ब व शीघ्र का व्यवहार है, वह 
काल का लक्षण है। पर ८ पुराना उसका अपर अन्य 5 नया, युगपत्‌८ क्रियाओं का 
साथ-साथ होना, उससे भिन्न एक-एक क्रिया का क्रमशः होना, /क्षिरें- विलम्ब, उसका 
अपर - तत्काल, क्षिप्र त्वरित 5 शीघ्र उसका अपर > अन्य विप्रकृष्ट- धीरे-धीरे, ये 
सापेक्ष व्यवहार काल के लक्षण हैं। 

अथवा “युगपत्‌ किट क्षिप्रम” इन तीन शब्दों के साथ “अपरास्मिनत्‌ परम” ये 
दोनों शब्द एक साथ जुड़ते हैं। (जैसे अपरास्मिन्‌ पर॑ युगपत्‌ चिर॑ क्षिप्रामिति ... । ) इस 
अवस्था में अपरस्म्रित्‌ परं शब्द अगले युगपत्‌ आदि तीनों के विशेषण हो जाएँगे । ) 
उस अवस्था में 'अपर' शब्द अन्यार्थक > भिन्नार्थक और पर शब्द अनन्यार्थक स्वार्थक 
होगा । दूसरे में आश्रित, अन्य दूसरे की अपेक्षा से वही (परं ८) अनन्य 5 स्वयं 'युगपत' 
दो या दो से अधिक क्रियाओं के साथ चलायमान वर्तमान । चिरं ८ चिरन्तनं 5 पुराना 
जो कि अन्य में आश्रित, अन्य की अपेक्षा से (पर) स्वयं होता है। क्षिप्र भी अन्य ८ 
विलम्ब के आश्रय पर > स्वयं होता है। इस प्रकार ये काल के व्यवहार से काल के 
लक्षण होते हैं। शंकरमिश्र आदि भाष्य कारों ने सूत्र की व्याख्या विपरीत कर दी है ॥६॥ 


द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ ७॥ 
द्िव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) कालस्य ब्वव्यत्वं नित्यत्वं च वायुना वुल्य॑ं 
व्याख्यातं वेदितव्यय्‌ / अब्रव्यवत्तेनान्यद्रव्यामिश्रणराह्वित्येत' तथा क्रियावत्तवेन 
गृणवत्त्वेत च विज्ञेयं कालस्य द्रव्यत्वग्‌ / कालस्य 
क्रियावत््वमृत्पादनादिक्रियाव्यापाराश्रयत्वात्‌ / उक्त हि खत्रकारेण कर्म ग्राति कालस्य 
कारणत्वग्‌ 'कारणेन कालः” /वै. 4/२/२६/ गृणस्तस्य एवेंक्ते परत्वादिलक्षणं विधुत्त 
च तस्मादेव नित्यत्वं च तस्य ॥७॥ 


द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥७॥ 
सूत्रार्थ-- काल का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के समान समझना चाहिए ॥७॥ 
भाष्यार्थ:- (द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) काल का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के 
समान व्याख्यात जान लेना चाहिए । अद्रव्यत्व के कारण 5 अन्य द्रव्य के मिश्रण से 
रहित होने के कारण तथा क्रियावाला होने से और गुणवाला होने से काल का द्रव्यत्व 
समझना चाहिए । उत्पादन आदि क्रियाओं के व्यापार से काल का क्रियावाला होना 


सिद्ध होता है। सूत्रकार ने कहा भी है कर्म के प्रति काल कारण होता है - 'कारणेन 
कालः:” /वै: ५/२/२६/ कारणरूप में सम्बद्ध होने से काल भी वस्तु का कारण होता है । 
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पहले कहे गए काल के परत्व- अपरत्व, विभुत्व आदि गुण हैं और उसी से काल का 
नित्यत्व भी सिद्ध होता है ॥७॥ 


तत्त्वं भावेन ॥८॥ 
(वित्त्वंभावेन) तस्य कालस्य स्वरूपैकत्व॑ भावेत सत्तया दुल्य विज्ञेयम, तस्य 
निरक्यवत्वात्‌ सर्ववस्तुष्वनुगतध्र्मवत््वात्‌ ॥८॥ 


तत्त्व भावेन ॥ ८॥ 
सूत्रार्थ-- काल का स्वरूप एकपन सत्ता के तुल्य समझना चाहिए ॥ ८॥ 


भाष्यार्थ:- /तत्त्वं भावेन) उस काल का स्वरूप - एकत्व भाव 5 सत्ता के तुल्य जानना 


चाहिए । काल के निरवयव होने से और सभी वस्तुओं में विद्यमान धर्मवाला होने से 
॥८॥ 


अन्यज्ञ - 
तित्येष्वभावादनित्येष्‌ भावात्‌ कारणे कालाख्येति ॥/ ९॥ 

(नित्येष्‌ - अभावातु) नित्येष द्रव्येष कालस्याधेयतया कार्यतया वाउभावात्- यथा 

तन्तुष॒ पटो भ्रवत्याधेयतया कार्यतया वा न तथा कानो ननित्येष विद्यते / तित्ये द्रव्ये 

यतक्नित्यत्व॑ तदापि कालमपेक्ष्येव भवाति, कालो यावदवाधिको ननित्यब्रव्यमापि 


तावादवधिक तस्मानित्येए द्वव्येष्र ततन्यनावर्धिकत्वेत कालस्याभावात्‌ तथा ध्रतमेव 
कारण काल: / पुनश्च /अनित्येष्‌ भावात्‌) अनित्येष्‌ द्रव्येष कालस्य तदाधारतया 
कारणतया भावाद्‌ घटादीनां निर्याणे स्थिती नाशे च् कालोएपि कारणत्वं भजते हि / 
तेषामनित्यानां ध्रृतवर्तमानभाविष्यपथगाणिनां काल: कारणयतः काल झति संज्ञा 
कारणपरा / अन्यभाष्यकारीः सत्र न सस्यरव्याख्यातम ॥ ९॥ 


और अन्य :- 
नित्येष्वभावादनित्येषु भावात्‌ कारणे कालाख्येति ॥ ९॥ 
सृूत्रार्थ:- नित्य द्रव्यों में कारणपन से, काल के अभाव होने से, अनित्य द्रब्यों में 


कारणपन ,काल की सत्ता होने से कारणों की सूची में काल का भी नाम है ॥९॥ 

भाष्यार्थ:- /नित्येए्‌ - अभावादू) नित्य द्रव्यों में काल का आधेय रूप - कार्यरूप में न 
रहने से, जैसे कि तंतुओं में पट आधेय - कार्य रूप में रहता है वैसे काल नित्य द्रव्यों में 
नहीं रहता है। नित्य द्वव्यों में जो नित्यत्व है वह भी काल की अपेक्षा 5 आश्रय से ही 
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है, (क्योंकि / काल अवधिवाला होता है नित्य द्रव्य भी उतनी ही अवधिवाला होता है। 
नित्य द्रव्यों में न्‍्यून अवधिवाले काल का अभाव होने से वैसा ही कारण काल है। पुनः 
(अनित्येष भावाद्‌) अनित्य द्रव्यों में काल का आधार - कारण रूप में होने से घट आदि 
के निर्माण, स्थिति और नाश में काल भी कारण बनाता ही है । उन भूत, वर्तमान, 
भविष्य मार्ग से जाने वाले अनित्यों का कारण काल बनाता ही है । इसलिए यह जो 
काल नाम है यह कारणवाची है । अन्य भाष्यकारों ने सूत्र की व्याख्या ठीक नहीं की । 

(विशेष ध्यातव्य -2वस्तुतः मुनि जी का भाष्य गड़बड़ है। नित्यों में आधेय 5 कार्य रूप 
से न होने से अर्थापत्ति से कारण रूप से होने से काल कारणवाची है । यदि ऐसा है तो 
कार्य में कारणरूप होने से कार्य अनित्य होता है, पुनः कारण में कारणरूप होने से, 
नित्य अनित्य क्‍यों नहीं होता ? यदि कारण में नित्य द्रव्यों में काल रहने से भी वे नित्य 
हैं तो कार्य में भी काल रहने से वे नित्य क्‍यों नहीं? वस्तुतः सूत्रकार ने नित्यता का हेतु 


अद्रव्यत्व - असमवायित्व को बताया है काल को नहीं । इसलिए वस्तु के स्वरूप में 
सदा रहना और न रहना ही नित्यता अनित्यता है। काल उसका प्रमाण मात्र है ॥९॥ 


क्रमप्रात्ा दिक्‌ - 
इत इृदामिति यतस्तद्‌ दिश्यं लिकयय्‌ ॥ € ०॥ 
दितः - इस) इतः - अस्मात्‌ - अपरस्मात्‌ - अवरस्मात्‌ खल्बिदं पर॑ दर यद्वा - इतः 
प्र्वस्मात्‌ - इद॑ पश्चिम दाक्षिणमृत्तरं वेत्यादिकं निर्देशकृ्तं कल्पनं (यत:)/ यतो भ्रवाति तत्‌ 
खलु /दिश्यं लिज्गय्‌) व्शथिाया लक्षणय्‌ ॥ € ०॥ 


क्रम प्राप्त दिशा का लक्षण बताएँगे- 

इत इृदामिति यतस्तद्‌ दिश्यं लिकुयय्‌ ॥ € ०॥ 
सूत्रार्थ- यह पदार्थ इस वस्तु से इस ओर है इस प्रकार का व्यवहार जिस तत्व के 
आधार से होता है; वह दिशा कहलाता है ॥१०॥ 
भाष्यार्थ:- (इतः इस) यहाँ से - इधर से, इस ओर से, इस स्थान से वहाँ, उधर, उस 
ओर, दूर तक अथवा इस पूर्व दिशा से यह पश्चिम, दक्षिण, उत्तर आदि जो निर्देश कृत 
कल्पना - बौद्धिक स्थापना 5 मानना है, (यतः) यह जिससे 5 जिस निमित्त से होती है, 
वह /ढिश्यं लिझगम॒) दिशा का लिडग है ॥ १०॥ 


द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ € १॥ 
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द्िव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) दिशो ब्रव्यत्वं नित्यत्वं च॒ वायुना दुल्य॑ व्याख्यातं 
वेक्ितिव्यय्‌ / अद्रव्यवत्वेनात्यद्रव्यागिश्रणराहित्येन क्रियावत्वेन क्रियाया आधारत्वेन - 


यथा #येनः प्वस्या विश: उल्लीय दक्षिणायां दिशि गतः, यगुणवत्त्वेत च ।निर्देशवत्वेन 
विभूगृुणवत्त्वेत च ॥€ १॥ 


द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ १ १॥ 
सृत्रार्थ:- दिशा का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के तुल्य समझना चाहिए ॥१ १॥ 
भाष्यार्थ:-(्वव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) दिशा का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के 


समान वर्णित जानना चाहिए, अन्य द्रव्य से रहित या अन्यद्रव्य के मिश्रण से रहित, 


क्रियायुक्त 5 क्रिया का आधारभूत, जैसे की वाज पूर्व दिशा से उड़कर दक्षिण दिशा में 


गया और गुणवाली होने से द्रव्यत्व कहा गया तथा वैसे ही विभु होने से नित्यत्व है । 
अतः दिशा एक द्रव्य विशेष है ॥११॥ 


तत्त्वं भावेन ॥ १ २॥ 
(तत्त्व भावेन) तत्स्वरूपत्वगेकत्वं भावेन सत्तया व्याख्यात॑ विज्ञेयम ॥ € २॥ 


तत्त्व भावेन ॥ १२॥ 
सूत्रार्थ-- दिशा का एकपना सत्ता के समान समझना चाहिए ॥१२॥ 
भाष्यार्थ:- /तत्वं भावेत) दिशा का स्वरूप अर्थात्‌ एक स्वतंत्र पदार्थ होना सत्ता के 
समान वर्णित समझना चाहिए ॥ १ २॥ 


कार्यविशेषेण नानात्वम्‌ ॥/ ३॥ 
(कार्यविशेषेण नानात्वम) दिश एकत्वेएपि व्यवद्याराविशेषेण तस्या नानात्वमपत्त्यते 
दा 


कार्यविशेषेण नानात्वम्‌ ॥ १ ३॥ 
सृत्रार्थ-- व्यवहार विशेष होने से दिशा का अनेकत्व है ॥ १ ३॥ 
भाष्यार्थ:- /(कार्यीविशेषेण नानात्वम) दिशा के एक होने पर भी व्यवहार भेद के कारण 
इसको अनेक कहते हैं ॥ १ ३॥ 


तत्कथमित्युच्यते - 
आदित्यसंयोगाद्‌ श्रतप्रवाद भाविष्यतों थ्रताज्ञ प्राची ॥ € ४॥ 
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(आदित्यसंयोयाद्‌ प्राची) स्॒र्यस्य संयोगात्‌ खलु प्राची दिगुच्यते / कीदुशात 
यंयोगावित्युच्यते (भ्तप्वात्‌) यः पर्वो ध्रतस्तस्मात्‌ प्रारस्भस्ष्टितः परस्परया प्रवृत्तात्‌ 
खथ्तातु) वर्वमाने चर सम्भृताद वर्तमानकाले प्रवर्तमानातव्‌ (भविष्यतः - चक्त) 
भ्रविष्यत्काले चाप्रलयं प्रवार्तिष्पमाणादापि / यत्र दिरभागे खलु प्रथमेत स॒र्यस्ंयोगेन 
भवितव्यं य दिस्‍थभागः ग्राची दिक्‌ ॥ € ४॥ 


वह व्यवहार भेद कैसा है, उसको बताते हैं - 


आदित्यसंयोगाद्‌ भूतपूर्वाद्‌ भविष्यतो भूताच्च प्राची ॥ १४॥ 
सृत्रार्थ:- पृथ्वी और सूर्य का आदि सृष्टि से लेकर आज तक और आगे भी संयोग जिस 


ओर हुआ, हो रहा है और होता रहेगा, वही प्राची - पूर्व दिशा कहलाती है ॥१४॥ 
भाष्यार्थ:- (आदित्य - संयोगात्‌ - प्राची) पृथ्वी और सूर्य का प्रथम संयोग जिस ओर 
दिखाई देता है उसको प्राची - पूर्व दिशा कहते हैं । कैसा वह संयोग होता है, इस 
विषय में कहते हैं /भशरतप्वात्) जो सर्वप्रथम संयोग हुआ, उससे पूर्व दिशा बनी । सृष्टि के 
आरंभ से परम्परा से प्रवृत्त रहने से अब तक वह पूर्व दिशा कहती आ रही है (श्तात) 
वर्तमान में भी पृथ्वी - सूर्य संयोग प्रतिदिन उधर ही हो रहा है। इस वर्त्तमान घटना के 
कारण भी /भविष्यतः च) और आगे भी प्रलय काल तक ऐसा ही पृथ्वी- सूर्य दैनिक 
प्रथम संयोग होता हुआ दिखता रहेगा, अतः वह पूर्व दिशा कहलाती रहेगी । इस प्रकार 
दिशा के जिस भाग में प्रथम सूर्य- संयोग दिखता रहेगा; दिशा का वह भाग पूर्व दिशा 
कहलाती रहेगी ॥१४॥ 


तथा दक्षिणा प्रतीची * उदीची च / ९ ५॥ 
(था) तथा च (/दाक्षिणा प्रतीची - उदीची) दाक्षिणा स॒र्यसंयोगं सम्मुख लक्ष्यीकृत्य 
दाक्षिणहवस्तगता दिय्‌ दक्षिणा, पृथ्यता ग्रतीची; वामह्स्तगता खल॒द्वता स्यादुदीची दिकू 
॥2५॥ 


तथा दक्षिणा प्रतीची उदीची च ॥१५॥ 
सृत्रार्थ:- पूर्व दिशा की ओर मुख करके दायीं ओर दक्षिण दिशा, पीठ की ओर पश्चिम 
और वायीं ओर उत्तर दिशा कहलाती है ॥१५॥ 
भाष्यार्थ:- (#था) और /दक्षिणा-प्रतीची-उदीची) उसी प्रकार से पृथ्वी- सूर्य संयोग को 
सामने रखते हुए दाएँ हाथ की ओर की दिशा दक्षिण, बाएं ओर की उत्तर, पीछे की 
ओर पश्चिम दिशा कहलाती है ॥१५॥ 
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एतेन दियन्तरालानि व्याख्यातानि ॥ / ६॥ 
(एतेन).. प्राची आदविविड्ञिवणयेन. (/दियगन्तरालानि व्याख्यातानि) 
द्रयोद्रयोदिशोरन्तरालानि मध्यभशृतानि कोणादियन्तराणि पर्वोत्तरदीनि नामकानि 
व्याख्यातानि विज्ञेयानि ॥ € ६॥ 


एतेन दिगन्तरालानि व्याख्यातानि ॥ १६॥ 
सृूत्रार्थ:- इन दिशाओं के पूर्वोक्त निर्णय से दो- दो दिशाओं के बीच वाले कोने भी 
एशानी आदि नाम से समझ लेना चाहिए ॥१६॥ 
भाष्यार्थ:- /(एतेन) इस पूर्व आदि दिशा निर्णय के अनुसार /ढियन्त ... व्याख्यातानि) 
दो-दो दिशाओं के मध्य गत कोणों वाली अन्य दिशाओं पूर्वोत्तरा आदि का व्याख्यान 
समझ लेना चाहिए ॥१६॥ 


एकाविशात्‌ सखत्राच्छब्दं परीक्षमाण आचार्यः संशयमुत्थापायितु पूर्व संशयस्य स्वरूप 
लक्षण वा विधत्ते चततरर्भि: सत्रे - 
यामान्यप्रत्यक्षाद विशेषाप्रत्यक्षाद विशेषस्मतेश्व संशय: ॥€ ७॥ 
(सामान्यप्रत्यक्षाद) यमानधर्मप्रित्यक्षात्‌ - यथा 


स्थाणुपरुषयोरारोहपारिणाह्वरूपसमानधर्मस्य प्रत्यक्षात्‌ (विशेषाप्रत्यक्षाद) 
तयोरेकतरस्य स्थाणो: पर्णशायादिक पुरुषस्य वा शिरोहस्तादिकं भेदक लिडुय प्रत्यक्ष 


न भवतीत्यतः (विशेषस्मृतेः - च) विशेषस्य थ्रेदकधर्मस्य मनासि पुनः पुनार्जिज्ञासातः 
स्मरणाव्‌ /(संशय:) संशयो भवाति ॥ १ ७॥ 


एकीसवें सूत्र से शब्द की परीक्षा करते हुए आचार्य संशय उठाने के लिए पूर्व 
संशय उठाने के लिए पूर्व संशय का स्वरूप या लक्षण चार सूत्रों के द्वारा विधान कर रहे 
हैं - 

सामान्यप्रत्यक्षाद विशेषाप्रत्यक्षाद्‌ विशेषस्मृतेश्व संशयः ॥ १ ७॥ 

सृत्रार्थ:- सामान्य धर्म का प्रत्यक्ष होने से विशेष धर्म का प्रत्यक्ष न होने से और जिज्ञासा 
पूर्वक विशेष धर्म का स्मरण करने से संशय उत्पन्न होता है ॥ १७॥ 
भाष्यार्थ:- (सामान्य - प्रत्यक्षाद) समान धर्म के प्रत्यक्ष होने से, जैसे कि टूंठ और पुरुष 
की ऊंचाई और मोटाई रूप समान धर्म के दिखने से (/विशेषाप्रत्यक्षात्‌) उन दोनों में से 
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एक टूंठ के पत्ते या शाखा न दिखने से या पुरुष के सिर, हाथ आदि भेदक चिन्हों के न 
दिखने से (विशेष स्मृतेः च) और विशेष धर्मभेद का संस्कार मन में होने से पुनः 
जिज्ञासा और स्मृति उठ जाने से /संशयः/ संशय होने लगता है (कि यह ठूंठ है या कोई 
पुरुष ?) ॥ १७॥ 


तड्भेदाश्व - 
दुषं च॒ दृष्टवत्‌ ॥ ९ ८॥ 

दिष्टं च दृष्टवतु) दृश्व्त्‌' शब्दस्तुल्यार्थकवव्पत्ययात्तोीं यद्दमा मदुष्प्रत्ययात्तः / 
उभयथाएपि व्याख्यातु युक्त: / पुरोवर्तिनि वक्‍स्दुनि दृष्टमुपतब्धं लिकृगसध्वत्वं दृष्टवद 
दृष्टयोः प्‌र्वदष्टयो: प्रत्यक्षीकृतयो: स्थाणुपुरुषयो7रिवास्ति तस्मात्‌ संशय: / यद्वा पुरोवर्ति 
दुएं स्थाणुप्रुषविध् वस्तु दृष्टवत्‌ खल्वारोहपारिणाहदृशनिड्गयुक्तमस्ति तस्मात्‌ संशयः, 
इति तृभयत्र समानधर्मदर्शनाद यह्वैकधर्मदर्शनात्‌ संशय: / अनेकाशिकरणाविषयकः 
संशय: ॥(८॥ 


उसके भेद बताते हैं- 

दृष्टे च दृष्टवत्‌ ॥ १ ८॥ 
सृत्रार्थ:- वर्तमान में दिखने वाले धर्म पूर्व देखे धर्म के समान होने से संशय को उत्पन्न 
करता है ॥१८॥ 


भाष्यार्थ:- (दृष्ट च्॒ दृष्वत) सूत्र में 'दृष्टवत्‌' शब्द तुल्य ८ समान अर्थवाला वत्‌' 
प्रत्ययान्त है अथवा 'मतुप्‌' प्रत्ययान्त है । दोनों ही प्रकारों से व्याख्या की जा सकती है 
। सामने वाली वस्तु में उपलब्ध लिड्ग ऊर्ध्व 5 ऊंचाई देखे हुए के समान है अर्थात्‌ 
पहले देखे हुए, प्रत्यक्षभूत दोनों के 5 टूंठ और पुरुष के समान है, उससे संशय हो रहा है 
अथवा सामने दिखाने वाली वस्तु टूंठ या पुरुष के समान है, देखे हुए ऊँचाई, मोटाई 
लक्षण वाला है, उससे संशय होता है । इस प्रकार दोनों में समान धर्म अथवा एक धर्म 
दिखाई देने से संशय उत्पन्न होता है अर्थात्‌ संशय अनेक अधिकरण विषयक होता है ८ 
एक ही वस्तु के कारण नहीं होता है ॥१८॥ 


यथादृष्टमयथादुष्टत्वाज्ञ / ९ ९॥ 
(यिथादुश्य) यथालिड्ययुक्ते यल्लिहुययुक्ते वस्तु देवदत्त: सकेशो5केशो वा एवों 
दुष्ट: (अयथा दुृष्टत्वात्‌ -च) तस्य यथादुष्टत्वाभावादर्थात्‌ कालान्तरे स एवं छिन्नकेश: 
यकेशो वा दुश्श्ेत्‌ तहिं संधयों भवाति य एव देवदत्तोउन्यो वोति धरार्मिणि संशयः / यद्वा 
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य आवृतधिराः प्र्ववत्‌ सकेशो5केशो वोति धर्ये संशय:, खल्वेकत्रैव संशयस्चकं सत्रम 
॥६९/ 


यथादृष्टमयथादृष्ट त्वाच्च ॥ १९॥ 
सूत्रार्थ:- जैसा पहले देखा था; वर्तमान में वैसा न दिखाई देने से संशय उत्पन्न होता है 
॥१९॥ 
भाष्यार्थ:- (यथा दृष्टण) जैसी लक्षणवाली या जिस लक्षणवाली वस्तु अर्थात्‌ देवदत्त 
केश युक्त या केश रहित पहले दिखाई दिया /अयशा दुष्टत्वाज्ञ) उसके पूर्ववत्‌ दर्शन न 
होने से अर्थात्‌ कालान्तर वही कटा केश या बड़े-बड़े केश वाला दिखाई दिया तब संशय 


उत्पन्न हुआ कि यह वही देवदत्त है या अन्य है, इस प्रकार धर्मी में संशय हुआ अथवा 
उसने सिर ढक रखा था तब इसके केश हैं या नहीं, यह धर्म में संशय हो ही गया । यहाँ 
एक ही अर्थ में धर्म - धर्मी भेद से संशय की उत्पत्ति दिखाई ॥१९॥ 


विद्याउविद्यातश्व संशय: ॥२०॥ 

(विद्याउविद्यात: - च संशय:) विद्या ज्ञानमुपत्न्धि:, अविय्याउज्ञानमतुपत्रबन्धिस्ताभ्यां 
जानाज्ञानाध्यामुपतलब्ध्यनतुपलब्ध्रिभ्यामापे भवाति संशयः / यथा - सति मेंघे 
वृश्टिधवतीति ज्ञानम; अथ च कद्ाचित्‌ याति सेघेडपि वृश्ित भवतीति तद्रिरुद्धं भानस्‌ / 
पुनरायते मेंघे वश्टिभविष्याति न वा भविष्यतीति संशय: / श्वूमोउग्रेजायते-झति ज्ञानं 
तब्रिपरीतं जलशयादसप्युत्तिशति श्रुगों वाष्परूप: / श्षूममकस्माद दुष्ट्वा संशयो भ्रवाति 
श्रम एपोप्रेने वा / नद्यां जलस्योपलब्धि्शवाति मृगयरीचिकायां 
जलस्यानुपत्रन्धिर्भवाति / कद्माक्तिद दरतो दृुश्यमाने प्रवाहे संशयो भवाति 
जलनदीप्रवाह्दो यद्वा मृगयरीतिप्रवाह्रः / इत्येष संशय: खल्वान्तरिकस्तद्वेदार्थ एव पुनः 
यंशयशब्दः खत्रे ॥/२०॥ 


विद्याबविद्यातश्व संशयः ॥ २०॥ 

सूत्रार्थ- उपलब्धि और अनुपलब्धि से भी संशय होता है ॥२०॥ 

भाष्यार्थ:- (विद्याउविद्यातः - चर संश्य:) विद्या 5 ज्ञानम्‌ ८ उपलब्धि: पर्यायवाची है । 

अविद्या 5 अज्ञानम्‌ 5 अनुपलब्धिः पर्यायवाची हैं । उन दोनों ज्ञान और अज्ञान के द्वारा 

भी संशय होता है । जैसे कि मेघ होने पर वृष्टि होती है, यह ज्ञान हुआ और कभी मेघ 

होने पर भी वृष्टि नहीं हुई तो विरुद्ध ज्ञान उत्पन्न हो गया । अब मेघ आने पर संशय 

होने लगा कि इस बार वृष्टि होगी या नहीं? अग्नि से धुआँ उत्पन्न होता है यह ज्ञान 

होता है इसके विपरीत जलाशय में वाष्परूप में धुआँ उठता है। अकस्मात्‌ धरुएँ को 
75 |? ०8 ८ 


द्वितीयो5्ध्यायः - द्वितीयाहिनकम्‌ 


देखकर संशय होता है कि यह धुआँ है या नहीं ? नदी में जल की उपलब्धि > प्रतीति 
वस्तुतः होती है और मृगमरीचिका में जल की अवास्तविक प्रतीति होती है, इस कारण 


से कभी दूर में प्रवाह जैसा देखकर संशय होता है कि यह नदी के जल का प्रवाह है या 
मृगमरीचिका का । यह संशयः आंतरिक है और पिछले दोनों सूत्रों में कथित बाह्य है । 
इस प्रकार भेद को बताने के लिए सूत्र में पुनः: संशय शब्द को पढ़ा ॥२०॥ 


परीक्षाप्रसक्गस्य मुख संशय पारिभाष्य यव्विषय: खलु संशय: ग्रवार्तिण्यते स शब्दः 
स्वरूपत उपस्थाप्यते - 
श्रोत्रग्रहणों योडर्थः से शब्दः ॥२१॥ 
(रोत्रग्रहण:) श्रोत्रेन्वियं ग्रहणयाधरन यस्य तथाथ्रतः (यः - अर्थ: स॒ शब्द) यः खलु 
विषय: स॒ शब्द: सर्वतन्त्रप्रसिद्ध उच्यते ॥ २ १॥ 


परीक्षा प्रसंग का मुख्य विषय संशय को परिभाषित करके जिस विषय में संशय 
उठाया जाएगा, वह शब्द स्वरूपत: बताते हैं- 
श्रोत्रग्रहणो योडर्थ: स शब्दः ॥२१॥ 
सूत्रार्थ-- कान से ग्रहण किया जाने वाला जो विषय है वह शब्द है ॥२१॥ 
भाष्यार्थ:- /ओरेत्रग्रह्ण:) कर्ण इन्द्रिय ग्रहण का साधन है जिसका, /यः - अर्थ: स॒ शब्द 
उस प्रकार का जो विषय है, वह शब्द है और सब शास्त्रों में स्वीकृत कहा जाता है 
॥२१॥ 


तत्र संशय: - 
वुल्यजातीयेष्वर्थान्तरभूतेष्‌ विशेषस्योभयथा दुष्टत्वात्‌ ॥ ९ २॥ 
(वल्यजातीयेषु) श#ब्दः श्रोत्रेण ग्राह्म:, श्रोत्रे ह्वीचछिय॑ तत्रेत्रियग्राह्मेष तुल्यजातीयेए 
रूपादिएु युणेष्‌ (अर्थान्तरश्रतेष्ठ) वाद्धिन्नेष द्रव्यकर्मस (विशेषस्य - उभयथा दृष्टत्वातु) 
श्रब्दविषयकाविशेषधर्मस्योभ्रयप्रकारेण दृष्टत्वाद्‌ यद्गा सन्धावकारस्य लुम्तरूपतया - 
अदृष्टत्वाव्‌ खलु श्ब्दे संशयः / शब्दे विशेषधर्मः संयोगजत्व तुल्यजातीयेपण्विल्‍ब्द्रियैग्राह्यिष 
रूपादिषु गुणेण्‌ ताद्धिन्रेष्‌ द्रव्यकर्मसु च दृश्यते तस्मात्‌ संशयः शब्दों गुणों वा द्वव्यं वा 
कर्म वा / अथवा तकत्रोभयप्रकारेण कोटिद्गवयप्रकारेण न क्रापि दृश्यते विशेषधर्मो 
विभागजवत्वय्‌, शब्दं विद्याय न गृणेषु न द्रव्यकर्मस्‌॒ दृश्यते तस्मात्‌ संशयः / पुनश्चास्य 
विशेषधर्म: श्रोत्रेत्द्रियग्राह्मत्वं तन्न द्वव्ये नान्‍यगुणे न कर्मीणे तस्मात्‌ संशयः / यद्वा शब्दे 
विशेषध्र्मस्योभयकोटियतस्य दुल्यजातीयगुणलक्षणस्य 
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द्रव्याश्रयित्वस्यावुल्यजातीयद्रव्ययगतलक्षणस्य समवायित्वस्य क्रियागुणवत्त्वस्थ तथा 
चातुल्यजातीयकर्मणश्व कार्यीवियोधित्वस्य लक्षणस्यादुषत्वात्‌ संशयः / शड़करामिश्रेण 
सत्र न सम्यरव्याख्यातय ॥ २ २॥ 


अब उस शब्द में संशय होता है - 
तुल्यजातीयेष्वर्थान्तरभूतेषु विशेषस्योभयथा दृष्टत्वात्‌ ॥२२॥ 

सृत्रार्थ:- तुल्य जाति वाले (गुणों में) और अतुल्य जाति वाले (द्रव्य कर्म) में शब्द का 
विशेष धर्म होना (संयोगजत्व) एवं न होना (श्रोत्र ग्राह्मृत्व) देखा जाने से सब संशय है, 
वह द्रव्य है, गुण है, कर्म है ॥२२॥ 
भाष्यार्थ- /हुल्यजातीयेष) शब्द श्रोत्रेन्द्रिय से गृहीत होता है और श्रोत्र (नेत्रादि) के 
समान एक इन्द्रिय है, इस स्थिति में अर्थात्‌ इन्द्रियग्राह्म तुल्यजातीय रूप आदि गुणों में 
(अर्थान्तिर ध्तेषु) तथा गुणों से भिन्न द्रव्य और कर्म में (/व्शेषस्य - उभयथा दुष्टत्वात्‌) 
शब्द विषयक विशेष धर्म का दोनों प्रकार का देखा जाने से अथवा उभयशथादुष्व्वात्‌ में 
उभयथा + अ दृष्टत्वात्‌' इस प्रकार सन्धि में अकार लुप्त होने से उसको मानकर चले तो 
“उभयथा अद्गण्त्वात्‌ ” अर्थात्‌ शब्द के विशेष गुणों का दोनों प्रकार का नहीं देखा जाने 
से संशय होता है । शब्द में एक विशेष है 'संयोग से उत्पत्ति' जो समान जातीय नेत्रादि 
इन्द्रिय ग्राह्म रूप आदि विषयों और उनसे भिन्न शब्द के असमान जातीय द्र॒व्यों तथा 
कर्मों में भी पायी जाती है। अतः संशय होता है कि शब्द गुण है, द्रव्य है या कर्म है? 

अथवा दोनों प्रकार से, प्रकार के दोनों भेदों से - सजातीयता गुणों में या 
विजातीयता द्रव्य, कर्मों में, कहीं भी विभाग से उत्पन्न होना धर्म जो कि शब्द में होता 
है। नहीं पाया जाता है | शब्द को छोड़कर विभाग जन्यता न गुणों में देखी जाती है, न 
द्रव्यों में, अतः संशय होता है कि शब्द गुण है, द्रव्य है या कर्म है? पुनः शब्द का तीसरा 
विशेष धर्म है श्रोत्रेन्द्रिय से गृहीत होना । यह न तो द्रव्य में है, न गुण में, न कर्म में, 
अतः संशय होता है। 

अथवा शब्द में विशेष धर्म के, दोनों प्रकारों के समान जातीय गुण लक्षण वालों 
के, द्रव्य के आश्रित रहनेवालों के व विजातीय द्रव्यगत लक्षणवालों : समवायी लक्षणों 
वाले, क्रिया व गुणों वाले के तथा विजातीय कर्म के कार्य के विरोधिभाव वाले लक्षण के 
न देखे जाने से संशय होता है । शंकरमिश्र ने सूत्र कि व्याख्या ठीक नहीं की ॥२२॥ 


तत्र नि्णयप्रकारः - 
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एककद्रव्यत्वान्न द्वव्यय्‌ ॥२३॥ 
(एककब्रव्यत्वात्‌ - न द्रव्यम्‌) 


शब्दस्यैकद्रव्यत्वादेकद्रव्याश्रयित्वादेकद्रव्ययमवायिकारणकत्वात्‌, शब्दों ह्वेकास्मिन्‌ द्वव्ये 
किलाकाशे सयवैति साध्षितं हि प््वम॒ परिशेषाल्लिक्गसमाकाशस्य” तस्मात्‌ स॒ न द्वव्यम्‌, 
द्रव्यं कार्यद्रव्यं नैके द्रव्ये समवौति किन्त्वनेकेष, यथा वक्त नैक॑ तनन्‍्तदुँ सयवैति न 
द्येकस्माव्‌ तन्तोव॑त्रं सम्पद्यते बहुभ्य एव सम्पद्यते ॥ २ २॥ 


उस विषय में निर्णय कर रहे हैं- 
एकद्रव्यत्वान्न द्रव्यम्‌ ॥२३॥ 
सृत्रार्थ:-- एक द्रव्य पर आश्रित होने से शब्द कार्य द्रव्य नहीं है ॥२३॥ 


भाष्यार्थ:- /(एकद्रव्यत्वात्‌ - न द्वव्यय) शब्द के एक द्रव्यवर्ती, एक द्रव्य का आश्रय लेने 
वाला, शब्द का समवायिकारण एक द्रव्य होने से अर्थात्‌ शब्द एक द्रव्य आकाश में 
समवेत - सम्बद्ध रहता है, जैसा कि पूर्व सिद्ध किया 'परिशेषाल्लिकृगमाकाशस्य” 
परिशेष न्याय से शब्द आकाश का लिडुग है, इसलिए वह द्रव्य नहीं है । द्रव्य ८ 
कार्यद्रव्य एक द्रव्य में समवेत नहीं रहता अपितु अनेक द्रव्य में समवेत रहता है, जैसे 
वस्त्र एक तन्तु में समवेत नहीं होता, एक तन्‍्तु से वस्त्र नहीं बनता, अपितु अनेक तन्‍्तुओं 
से ही बनता है ॥२३॥ 


नन्वेकद्रव्यं कर्म भवाति किं कर्म स्याच्छूब्द: / उच्यते - 
नापि कर्माचाक्षुपत्वात्‌ प्रत्ययस्य ॥ २ ४॥ 

(न - आपि कर्म) न च शब्द: कर्म, यद्यापि कर्मभ्वत्येकद्रव्यसमवायिक परन्तु शब्द 
एकद्रव्यकः सन्नापि कर्म नास्ति (प्रत्ययस्य - अचाक्षुपत्वातु) शब्दप्रत्ययस्य 
शब्दप्राप्ेरचाक्षुपत्वात्‌; शब्दप्रामिस्तु श्रोत्रेल््ियिण भवाति, उक्त हि श्रोत्रग्रहणो योउर्थ: 
य शब्द:” /वै. २/२/२१ कर्म तु साक्षाजुक्षुपा दृश्यते / तस्माच्छन्दो न कर्म / अथवा 
अपि' हेकुसमुज्ञयार्थ: / श्ब्दः कर्म न तत्यापेरचाक्षुपत्वात्‌;, कर्म चाक्षुप॑ तथा 
तब्रिस्द्धर्सकी च तस्मादचाक्षुपत्वात्तद्विस्द्धधर्मकत्वादापि, शब्दस्यतरब्रिस्द्धधर्मश्र 
शब्दाच्छन्द उत्पद्यते य॒ चेत्‌ कर्म स्यात्‌ तदा कर्म कर्मस्ाध्यं न विद्यते” (वै. (/2/१ १ 
इति विरोध: स्यात्‌ / अथापि श्ब्दः खलु संयोगजों विभागजश्व पुनः संयोगो 
विभायजश्न कर्मज:, इत्यापि वैपरीत्यमापद्मयते तस्मादापि #ब्दों न कर्म / अतः 
परिशेषाच्छन्दो गुणोउस्ति ॥ २ ४॥ 
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अच्छा ! तो एक ही द्रव्य के आश्रित कर्म रहता है, तो क्या शब्द कर्म हो सकता है। 


कहते हैं- 

नापि कर्माचाक्षुषत्वात्‌ प्रत्ययस्य ॥ २४॥ 
सृत्रार्थ:- शब्द कर्म नहीं है क्योंकि शब्द का ज्ञान नेत्र से नहीं होता और शब्द से शब्द 
की उत्पत्ति होती है जब की कर्म से कर्म की उत्पत्ति नहीं होती है ॥२४॥ 
भाष्यार्थ:- /न आपि कर्म) और शब्द कर्म भी नहीं है | यद्यपि कर्म एक समवायी वाला 
होता है परन्तु शब्द एक समवायी वाला - एक द्रव्यस्थ होता हुआ भी कर्म नहीं है । 
त्रित्ययस्य - अचाक्षुपत्वाद) शब्द प्रतीति का 5 शब्द के ग्रहण का चाक्षुष न होने से। 
शब्द की प्राप्ति तो कर्ण न्द्रिय से होती है । कहा भी है “श्रोक्रग्रहणो योडर्थः स॒ शब्द:” /वै. 
२/२/२१9। जिसका श्रोत्र 5 कर्ण से ग्रहण होता है वह शब्द है, परन्तु कर्म तो श्रोत्र से 
नहीं अपितु नेत्र से ग्रहीत होता है । इसलिए शब्द कर्म नहीं है अथवा सूत्र में पठित 
'हेतु' शब्द अन्यार्थ संग्रह के लिए है। शब्द कर्म नहीं है, उसकी प्राप्ति चक्षु से नहीं होने 
से, कर्म चक्षु से प्राप्त ज्ञात होता है तथा शब्द से विरुद्ध धर्मवाला भी है, इसलिए 
अचाक्षुष होने से, कर्म के विरुद्ध धर्मवाला होने से शब्द कर्म नहीं है, शब्द का कर्म से 
विरुद्ध धर्म यह है कि शब्द शब्द से उत्पन्न होता है, (जबकि कर्म-कर्म से उत्पन्न नहीं 
होता है ।) यदि शब्द कर्म होता तो “कर्म कर्मसाध्यं न विद्यते” (वै: 2/2/2 29 “कर्म-कर्म 
साध्य नहीं होता है” पीछे के इस कथन से विरोध उत्पन्न होगा । वैसे भी; संयोग से और 
विभाग से उत्पन्न होनेवाला होता है और स्वयं संयोग तथा विभाग कर्म से उत्पन्न होता 
है, यह विपरीत भाव उत्पन्न होता है, इसलिए भी शब्द कर्म नहीं है । अब परिशेष 
न्याय से सिद्ध हुआ कि शब्द गुण है ॥२४॥ 


तस्य खत - 
गुणस्य सतो5पवर्ग:ः कर्मीशिः स्ाधस्यमस ॥२५॥ 

(यृणस्य यतः - अपवर्ग:) शब्दों युणोउस्तीति सिद्धं तथापि तस्य योउपवर्ग आशुविनाशः 

यद्योविनाश इति. वृत्तर (कर्मीमि: साधरस्यम) कर्मीभे: सह्द॒ सराधस्यमसिस्ति 

शब्दोउन्यगुणसद्रशः स्थायी न, कर्मसदुशो5उस्थायीति कर्मीशि: सह्द साधस्यमेतस्य ॥२५॥ 


गुणस्य सतो5पवर्ग:ः कर्मीशिः स्राधस्यस ॥२५॥ 
सृूत्रार्थ-- विद्यमान शब्द के गुण होते हुए भी शीघ्र नष्ट हो जाना यह कर्मों के साथ 
साधर्म्य है ॥२५॥ 
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भाष्यार्थ:- (गुणस्य सतः - अपवर्ग:) शब्द गुण है, यह सिद्ध हो गया, इस गुण सिद्धि के 
हो जाने पर भी शब्द का जो अपवर्ग ८ शीघ्र नाश वाला व्यवहार है (/कर्मीशिः 
याधर््यग) यह उस शब्द का कर्म के साथ संरूपता है। शब्द अन्य गुणों की तरह स्थायी 
नहीं है, परन्तु कर्म की तरह अस्थायी है, यह कर्म के साथ उसकी समान धर्मता है 
॥२५७॥ 


शब्दस्यापवर्ग आशुविनाश उच्यते थ्॒ कथ॑ गृणस्यथ हु रूपादिवद 
यावद्वव्यभावित्वाद विनाशेन न भ्रवितव्यं॑ स्थिरत्वेनैव भाव्यय्‌ / अत्रोच्यते - 
यतो लिड्याभावात्‌ ॥ २ ६॥ 
(सितः - लिज्याभावातु) श्रोत्रेल््नियेण ग्राह्मः शब्द: इत्युक्तम्‌ / उज्चारणकाले तवाडनकाले 
च सन्‌ शब्दः श्रोत्रेण श्रुयते किन्वृज्ञारणात्‌ ताडनाज्ञ प्रायूर्व वा श्रवणात्र श्रयते 
तस्याविद्यमानत्वान्नणत्वाज्ञ / यादे बलज्ञारणाव्‌ ताडनात्‌ ग्रागर्शछ्य च्ष शब्दो3स्तीवति 
तस्य यतो विद्ययानस्य लिहुय॑ लिडुस्यते येन तत्ययाणं श्रोत्रगोच्रत्वं भवेत]॒ न चास्ति 
लिडय॑ प्रयाणं श्रोत्रगोचरत्व प्रत्यक्ष प्रमाणमनुमानं वा / न हि उच्चारणाव्‌ ताउनाद्वा 
प्राग॒रर्व च श्रवणाच्छीत्रेण प्रत्यक्ष श्रयते नानुमीयते ॥ २ ६॥ 


शब्द का अपवर्गजआशु विनाशज शीघ्र विनाश कहा, वह कैसे गुण का रूपादि के 
तुल्य अर्थात्‌ जब तक द्रव्य है तब तक गुण का विनाश नहीं होना चाहिए स्थिर ही 
होना चाहिए, उस विषय में कहते हैं- 

सतो लिड्गाभावात्‌ ॥ २६॥ 

सृत्रार्थ:- उच्चारण से पूर्व और श्रवण के पश्चात शब्द के विद्यमान होने का प्रमाण न होने 
से शब्द अनित्य है ॥२६॥ 
भाष्यार्थ:- (बतः - लिड्याभावातु) श्रोत्रेन्द्रियेण ग्राह्मुः शब्दः' शब्द श्रोत्रेन्द्रिय से गृहीत 
होता है यह कह दिया । उच्चारण के समय और ताली आदि पीटते समय विद्यमान शब्द 
श्रोत्र से सुनाई देता है किन्तु उच्चारण व ताड़न के पूर्व और पश्चात्‌ श्रोत्रन्द्रिय से नहीं 
सुनाई देता है, उस शब्द के अविद्यमान होने और उत्पन्न होकर नष्ट हो जाने से । यदि 
उच्चारण व ताड़न से पूर्व और पश्चात्‌ शब्द है तो होते हुए विद्यमान का लक्षण 5 जिससे 
जाना जाता है, पता चलता है, जिससे उपलब्ध होता है वह प्रमाण < श्रोत्रेन्द्रिय से 
ग्रहण होना चाहिए । किन्तु ऐसा कोई लिडुग > प्रमाण > श्रोत्र गोचरत्व 5 कर्ण से 
ग्राह्मता रूप प्रत्यक्ष प्रमाण या अनुमान नहीं है। ताड़न अथवा उच्चारण से पूर्व और 
पश्चात्‌ श्रोत्रेन्द्रिय से शब्द प्रत्यक्ष नहीं सुनाई देता, न अनुमान से ज्ञात होता है ॥२६॥ 
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पुनश्च - 
नित्यवैध्वर्यात्‌ ॥ २ ७॥ 
(नित्यवैध्रस्याति) ित्यस्य श्र्मवैपरीत्यात्‌३ ित्यस्य धर्मः स्वग्रहण साधनेन 
करणेन नित्य निरन्तर ग्रहण ग्रात्ि, श#ब्दस्वु स्वग्रह्मणसाधनेन न लित्यं निरन्तरं 
गृह्मतेउथ च तित्य॑ वस्तु नोत्पद्यते न विनश्याति शब्दो न तथा ॥ २ ७॥ 


नित्यवैधर्म्यात्‌ ॥ २७॥ 
सृत्रार्थ:- नित्य पदार्थों के साथ वैधर्म्य होने से शब्द अनित्य है ॥२७॥ 
भाष्यार्थ:- /नित्यवैध्वस्यात्रि) नित्य पदार्थ के धर्म के विपरीत धर्म रखने से । नित्य का 
धर्म है अपने ग्रहण साधन 5 करण के द्वारा निरन्तर गृहीत > प्राप्त होते रहना होता है। 
परन्तु शब्द अपने ग्रहण - साधन से नित्य 5 निरन्तर गृहीत नहीं होता है और नित्य 


वस्तु न तो उत्पन्न होती है, न नष्ट होती है, जबकि शब्द वैसा नहीं है ॥२७॥ 


आपिव - 

अनित्यश्रायं कारणतः ॥२८॥ 
(अनित्य: - च - अयं कारणत:) शब्दः खलु न भ्त्वा भवति, यो हि नित्यो भवाति न तथा 
य भवाति, स॒ तु सर्वदा भ्वाति हि / #ब्दोडश्त्वाएवतो न भवन्‌ पश्चाद भवाति कारणतश्न 
खलूज्ञारणाद्‌ भेरीदण्गादिताजनाद्वा / तस्माच्छन्दो न पर्वतों विद्ययानोउस्ति किन्तु स 
त्वनित्यः ॥ २८॥ 


अपितु- 
अनित्यश्चायं कारणतः ॥ २८॥ 

सृत्रार्थ:- उच्चारण आदि कारणों से उत्पन्न होने के कारण शब्द अनित्य है, नित्य नहीं 
॥२८॥ 

भाष्यार्थ:- (अनित्य: - च - अय॑ कारणतः9 शब्द प्रथम न होकर पुनः होता है। जो नित्य 
होता है, वह वैसा नहीं होता, वह तो सर्वदा रहता है | शब्द पहले न होकर पश्चात्‌ 
होता है, उच्चारण, भेरी - दण्ड आदि ताड़न रूप कारणों से उत्पन्न होता है । इसलिए 
शब्द पूर्वतः विद्यमान नहीं होता, किन्तु वह अनित्य होता है ॥२८॥ 


न चासिद्धं विकारात्‌ ॥९९॥ 
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(नि च- असिद्धय्‌ / कारणतः शब्दस्य कार्यत्वं न खल्वसिद्धं किन्तु कारणात्‌ तस्य कार्यत्वं 
सिद्धेव (विकारातु) विकारधर्मत्वात्‌ कार्यस्य / शब्दों विक्रियते विकारमापद्यते 
घटादिवतू, यथापटपटादि: कार्य क्‍स्घु शनै: शनैर्विकारसापद्यमानः क्रमेंण नै्बल्यं 


जीर्णत्वं प्राग्वन्‌ यन्‌ विनष्टो भवाति तथैव #ब्दोपपि तीब्रतमत्व॑तीत्रतरत्वं तीत्रत्वं 
मन्दत्वंगन्दतरत्वंगन्दतमत्वं विकारमापद्यमान: क्रमेंण नै्बल्य॑ प्राज्वन्‌ विनष्टों भवाति 
॥२६॥ 


न चासिद्धं विकारात्‌ ॥२९॥ 
सूत्रार्थ:- शब्द कारण से उत्पन्न होता है यह बात असिद्ध न,हीं शब्द में विकार (तीव्रता- 
मंदता) होने से ॥२९॥ 
भाष्यार्थ:- /त क्- अख्द्धिण / कारण से शब्द का कार्यत्व असिद्ध नहीं है, किन्तु कारण 
से उसका कार्यत्व सिद्ध ही है (विकारात) कार्य का विकार धर्मवाला होने से । शब्द 
विकारित होता है 5 विकार को प्राप्त होता है, घट आदि के समान । जैसे घड़ा, वस्त्र 


आदि कार्य वस्तु शनैः-शनैः विकार को प्राप्त होते हुए क्रमशः निर्बलता, जीर्णता को प्राप्त 
होते हुए विनष्ट हो जाते हैं, वैसे ही शब्द भी तीव्रतम, तीव्रतर, तीव्र होकर मन्द, 

मन्दतर, मन्दतम विकार भाव को प्राप्त होकर क्रमशः निर्बलता को प्राप्तकर नष्ट हो 
जाता है ॥२९॥ 


शब्दः कारणतः कार्यरूपेणोत्पद्यतेठत एव तीव्रत्वंसन्दत्वं विकारमापद्यमानों 
विनष्टो भवतीति न; किन्तु स खत स्थित: सन्‌ व्यज्ञषकादशिव्यज्यते प्रदीपेन व्यक्षकेत 


स्थिरघटाविवत्‌ योउभिव्यक्त: सन्नेव शब्दस्तीत्रत्वं गन्‍्दत्वमापद्यते; झति चेदुच्यते तरहिं - 
आशभिव्यक्ती दोषात्‌ ॥ ३ ०॥ 
(अशिव्यक्तौ दोषातु) अआभिव्यज्यते #ब्दः स्थित: सन्‌ व्यक्षकेनोति यन्तव्ये दोषोउस्ति, 
दोषाव्‌ - द्येषह्ेतोमतियगेतन्न यृक्तामित्यत्राकाक्षा नकारस्य सूत्रे / घटप्टादयः पदार्था: 
स्वस्वरूपसंख्याकारपरियाणै: सह्द एवत: स्थिताः सन्‍्तः खल्वेकेन प्रदीपकेत समानदेशे 
यमानेन्द्रियेण नेत्रेणाभिव्यज्यन्ते न च॒ तथा शब्द:, थ्रेरीदण्डाभिषातेन काल्पितव्यक्षकेन 
न सर्वे शब्दा अभिव्यक्ञन्ते श्रोत्रेण श्रुयन्ते वा एक्मेकस्य मनुष्यस्योज्ञारणप्रयत्नेन 
काल्पितव्यक्षकेनैकवर्णाभिव्यक्ती यर्वे ककारादयों वर्णा अभिव्यज्येरन्‌ श्रयेसंश्रोति न 
चाशिव्यज्यन्ते; इति दोष: / अथ चाशिव्यक्तौ #ब्दस्य व्यज्षकेन थेरीशब्देन तन्त्रीशब्दो 
नाभिश्येत व्यक्षकेन प्रदीपेन त्‌ यथास्व यथास्थलं घट: पटो बिल्वमामलकमाशिव्यज्यते 
द्वि तत्र नैकेनान्यस्याभिभवों भवाति सोडपषे दोष: #ब्दस्याशिव्यक्ती / अपरश्ष 
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काल्पितव्यज्षकेन शब्दस्याभिव्यक्ती व्यज्ञकसमानदेशकालयोरेव शब्द: श्रयेत ग्रदीपेन 
व्यक्षकेत समानदेशकालयोपघ॑ीटपटादिदर्शनवत्‌वरन॒च तथा अशब्दोपलब्धिभवाति, 


दाखबश्वनदेशकालाधभ्यामन्यत्र_ देशे. दरस्थेन श#ब्दः श्यते. तथा 
दारुपरशुसंयोगकालानन्तरं हि श्रुयते शब्दः / तस्मादाभिव्यक्ती दोषान्मतं नैतत्सम्यक्‌ 
॥२०॥ 


शब्द कारण से कार्यरूप में उत्पन्न होता है, अत: तीव्रत्व मंदत्व विकार को प्राप्त 
होता हुआ नष्ट होता है, ऐसी बात नहीं है, किन्तु शब्द स्थित होता हुआ व्यंजक से प्रकट 
होता है, जैसे प्रदीप-व्यंजक से स्थिर घट, पट आदि प्रकट के समान । वैसे ही शब्द 
अभिव्यक्त होता हुआ तीव्र मंदत्व को प्राप्त होता है, ऐसा कहते हैं तो- 


अभिव्यक्तौ दोषात्‌ ॥३०॥ 
सृत्रार्थ-- शब्द की अभिव्यक्ति मानने से दोष होने के कारण शब्द अनित्य है ॥३०॥ 


भाष्यार्थ:- /अभिव्यक्तौ द्ोषात) अभिव्यक्त होता है शब्द; स्थित होता हुआ अपने 
अभिव्यञ्जञक से, इस मान्यता में दोष है । दोष के कारण 5 दोषयुक्त होने से यह मत 
ठीक नहीं है, इस प्रकार सूत्र में 'नकार' की अपेक्षा दिखाई देती है (अतः उसका 
अध्याहार कर लेना चाहिए । ) घट - पट आदि पदार्थ अपने स्वरूप संख्या, आकार, 
परिमाण आदि के साथ पूर्वतः वर्त्तमान होते हुए एक प्रदीप से ही समान देश में स्थित 
होने पर समान इन्द्रिय नेत्र से अभिव्यक्त हो जाते हैं, परन्तु शब्द ऐसा नहीं है, नगाड़े 
पर दण्डे की चोट रूप कल्पित व्यञ्जक से सारे शब्द अभिव्यक्त नहीं होते हैं या श्रोत्र से 
एक साथ सारे शब्द सुनाई नहीं देते हैं। इस प्रकार एक मनुष्य के उच्चारण प्रयत्न से ८ 
कल्पित व्यज्ञक से एक वर्ण की अभिव्यक्ति होने पर ककार आदि सभी वर्ण अभिव्यक्त 
हो जाने चाहिए और सुनाई देने चाहिए । परंतु अभिव्यक्त नहीं होते हैं, यह दोष है । 
इसके अतिरिकत शब्द के अभिव्यक्त होने पर व्यज्ञक भेरी शब्द से वीणा को शब्द 
अभिभूत नहीं होना चाहिए, क्योंकि व्यज्ञषक दीपक से अपने रूप में, अपने-अपने स्थान 
में अवस्थित घट, पट, बिल्व, आमला आदि एक साथ अभिव्यक्त होते ही हैं, वहाँ एक के 
द्वारा दूसरा तो अभिभूत होता नहीं तथा दबता नहीं है, यहाँ एक शब्द दूसरा शब्द दब 
जाता है, यह दोष आता है अभिव्यक्ति मानने पर । दूसरी बात है कल्पित व्यञ्ञक से 
शब्द की अभिव्यक्त, जिस देश व काल में व्यज्ञक अवस्थित है, उसी देश व काल में 
शब्द को भी अभिव्यक्त होना चाहिए था 5 सुनाई देना चाहिए था, परन्तु वैसा नहीं 
होता है, लकड़ी फाड़ने के देश, काल से अन्यत्र ८ दूर में भी सुनाई देता है। वैसे ही 
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लकड़ी और कुल्हाड़े के संयोग काल के पश्चात ही शब्द सुनाई देता है । इसलिए शब्द 
की अभिव्यक्ति में दोष आने से यह मान्यता उचित नहीं है ॥३०॥ 


शब्दस्याशभिव्यक्तोौ दोषोउस्तीति हेती: - 
संयोगाद्‌ विभागाव्थब्दाज्ञ शब्दनिष्पत्तिः ॥/३ १॥ 

(सियोगातु) भेरीदण्डयोराभिषातरूपात्‌, तथोभयहस्तताउनरूपादथ_च 
वायुताडनएवककाजिहवाकण्ठादिय्रधातरूपात्‌ संयोगात्‌ (विभागात्‌) वंशे कत्रादिके वा 
पाट्यमाने तदवयवानां विभागात्‌ ” /शब्दात्‌ - चर / #ब्दादपि यावत्रेयं 
तत्तरह़गसन्तानात्‌ /#ब्दनिष्पत्ति) #ब्दस्यथ िष्पत्तिः पर्वत: खबलल्‍वविद्यमानस्य 
प्रादर्भाव उत्पत्तिरितियावत्३॒ संयोगादयोउसम-वाययिकारणानि / जिह्वाकण्ठादिणु 
वायुताडनपए्वका: शब्दानामुज्ञारणे त्वात्मप्रयत्नादयो निमित्तकारणानि ॥ ३ १॥ 


शब्द की अभिव्यक्ति में दोष है, इस हेतु से- 

संयोगाद्‌ विभागाल्शब्दाच्व शब्दनिष्पत्ति: ॥ ३ १॥ 
सूत्रार्थ- संयोग, विभाग और शब्द से शब्द की उत्पत्ति होती है ॥३१॥ 
भाष्यार्थ:- /(संयोयातु) नगाड़े और दण्डे के आघात्‌ > प्रताड़न रूप संयोग से, ताली 
बजाने रूप संयोग से और मुख में प्राण वायु द्वारा जिह्वा, कण्ठ आदि में आघात रूप 
संयोग से /विभागात्‌) बांस या वस्त्र आदि के फाड़ने पर उनके अवयवों के विभाग से 
(अब्दात्‌ च) शब्द से भी जो वेग उत्पन्न होता है, उससे उत्पन्न तरंग के प्रसार से (शब्द- 
निष्पत्ति;) शब्द की उत्पत्ति होती है । पूर्वतः अविद्यमान शब्द का प्रादुर्भाव या उत्पत्ति 
होती है, इस प्रकार शब्द उत्पन्न होता है । इस अवस्था भेरी - दण्ड का संयोग 
असमवायिकारण है। जिह्वा, कण्ठ आदि में वायु के ताड़न से शब्दोच्चारण में आत्मा का 
प्रयत्न निमित्त कारण है ॥३१॥ 


अतः - 

लिड्याज्ञानित्यः शब्दः ॥३२॥ 
(लिल्गात्‌ -च) चकारः पए्वेंतक्तहेतुसमुज्ञयार्थः: 'श्तो लिक्ष्याभावात्‌” (२६/ शब्दः 
खलूज्ञारणात्‌ताउनाद्वा प्राक श्रवणानत्तरं च नास्ति तदानीं तस्यास्तित्वे 
लिड्याभावोउस्ति, न हि श्रोत्रेण श्रुयते / तथा चात्र लिकृषयगात्‌ एवोॉक्तानन्तरख़्त्रे 
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प्रातिपादितातव्‌ कारणात्‌ संयोगादितस्तस्य संयोगादिजन्यत्वादपि (शब्दः - आनित्य2 
शब्दोडनित्यो ध्वन्यात्यको वर्णात्मकश्रोभयाविध: ॥ ३ २॥ 


इसलिए - 

लिड्गाच्चानित्यः शब्द: ॥ ३ २॥ 
सृत्रार्थ-- शब्द के नित्यत्व के लक्षण अनुपलब्ध होने और अनित्यत्व के लक्षण उपलब्ध 
होने से भी शब्द अनित्य है ॥३२॥ 
भाष्यार्थ:- /लिज़्यात्‌ क्॒ / चकार सूत्र में इसलिए पढ़ा कि पीछे कहे हेतुओं का संग्रह हो 
जाए अर्थात्‌ “तो लिज्ष्याभावाद” सूत्र में जो कहा कि शब्द उच्चारण से, ताड़न से पूर्व 
और सुनाई देने के पश्चात्‌ नहीं रहता है, उस समय उसके होने का कोई लक्षण नहीं 
होता और न कान से सुनाई देता है, इन बातों का सम्बन्ध इस सूत्र में कही बातों से हो 
जाए कि ३१-३२ सूत्रो में कथित संयोग आदि कारण से उसके संयोगादि जन्य लक्षणों 
के उपलब्ध होने से भी /शब्दः आनित्य:) शब्द ध्वन्यात्मक और वर्णात्मक दोनों ही 
अनित्य हैं ॥३२॥ 


भ्ववु ध्वन्यात्मक: शब्दोडनित्य: परन्तु वर्णात्मकस्तु नित्य: स्यात्‌ कृतः - 


द्वयोस्तु प्रवृत्योरभावात्‌ ॥ ३ ३॥ 
दियोः - दु प्रवृत्यो£- - अभावात) गृरुशिष्ययोर्यद्राउध्यापकाध्येत्रो: 


प्रवृत्योरध्यापनाध्ययनयोरभावप्रसक््यगात्‌ खलु व्णात्मिक: #ब्दस्तु नित्य: स्यादेव / 
गृुरुणा शब्दों वर्णात्मकः शिष्याय ग्रदीयते शिष्येण चादीयते तत्र द्वयोरादानप्रदाने 
नातुपस्थितस्यास्थितस्य सम्भवतः, तस्माद वर्णात्मकेन शब्देन तु नित्येन भावितव्यामिति 
प्वपक्षः ॥३२॥ 


हो सकता है ध्वन्यात्मक शब्द अनित्य होवे, परन्तु ककार आदि वर्णरूप शब्द तो 

नित्य होने चाहिए ! कैसे - 
द्ययोस्तु प्रवृत्योरभावात्‌ ॥ ३ ३॥ 

सूत्रार्थ- पठन -पाठन में शब्द के अविद्यमान रहने पर शब्द के आदान - प्रदान का 
लोप प्राप्त होने से शब्द को नित्य ही होना चाहिए ॥ ३ ३॥ 
भाष्यार्थ:- (द्वयो: हु ग्रवृत््यों: अभावाद) गुरु - शिष्य या अध्यापक - छात्र, इन दोनों 
की प्रवृत्ति - पठन - पाठन के अभाव का प्रसंग उपस्थित होने से वर्णात्मक शब्द तो 
नित्य ही होने चाहिए ।। गुरु के द्वारा वर्णात्मक शब्द शिष्य को दिये जाते हैं और शिष्य 
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उसे ग्रहण भी करता है । इस प्रकार दोनों का लेन - देन संभव है । इसलिए इस कार्य के 
होते रहने के कारण वर्णात्मक शब्द का नित्य होना आवश्यक है । यह पूर्वपक्ष प्रस्तुत 
हुआ ॥ ३ ३॥ 


प्रथमाविशब्दात्‌ ॥ ३ ४॥ 
सम्प्रतिपत्तिभावाज्ञ /३५॥ 

अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति- 

(्रथमाकदिशब्दाद्‌) प्रथमोत्तमादिशब्दाच्छन्दो वर्णात्मको नित्य: (प्र वो वाजा अभिद्यवो 
..- क्रि. स्‍/२७/ १ इत्येकादश खल्वृचःयामिधेन्यस्तातां प्रथमायृत्तमां चर्च वि: प्रथा 
पूर्वा वरिरुत्तमामसन्तियां च पुनरावर्त्य पश्चदश सामिधेनी: सम्पाद्राग्रिसामिन्धनाय 
प्रयृज्ञीतेत्यत्र. प्रथमोत्तमयो:.._ स्थितयोरेव पुनरावृत्तिभीविदु_ युज्यते।..._ तथा 
(सिम्प्रतिपत्तिभावात्‌ - च) सम्प्रतिपत्ति: सम्यक्‌ प्रतिपत्तिः: सिद्धस्यानुस्यातिस्तस्या: 
सिद्धातुस्मुतेः सम्भवात्‌, यद्वा सिद्धस्य प्रयोगाव्‌ शब्दों वर्णात्यको नित्यो यतः स एवार्यं 
गायत्रीयन्त्रोषध्यायो वाउनेनादग्रापि प्रयुक्तो विनियुक्तो वाउस्मित्‌ कर्मकाण्डे यश्व 
हद्यस्तने3मृष्मिन्‌ कर्मकाण्छे ग्रयुक्तो विनियुक्तो वा ॥ ३ ४- ३ ५॥ 


प्रथमादिशब्दात्‌ ॥ ३४॥ 
सम्प्रतिपत्तिभावाच्च ॥ ३५॥ 


सृत्रार्थ:-- प्रथम, अन्तिम आदि शब्दों से कथित मन्त्र आदि कि पुनः-पुनः आवृत्ति तथा 
सिद्ध शब्दों का ही पुनः-पुनः प्रयोग होने से वर्णात्मक शब्द नित्य होने चाहिए ॥३४- 
५्‌॥ 

बजा - इन दोनों सूत्रों में एकवाक्यता है अर्थात्‌ दोनों सूत्र मिलकर एक अभिप्राय 
को सिद्ध करते हैं - (प्रथम आदि #ब्दाद) प्रथम, उत्तम आदि वर्णात्मक शब्द नित्य हैं, 
जैसे कि “प्र वो वाजा अभिद्यवो ... ” ये ग्यारह ८ ऋचाएँ 5 ऋग्वेद के मन्त्र हैं, इनको 
सामिधेनी कहते हैं, उनमें प्रथम व अन्तिम ऋचा के विषय में कहा है, तीन बार प्रथम 
- पूर्व को और तीन बार उत्तम 5 अन्तिम ऋचा की आवृत्ति करके पन्द्रह सामिधेनी को 
बनाकर अग्मि - प्रज्वलन के लिए प्रयोग किया जाता है। वहाँ अवस्थित - नित्य के 
प्रथम, अन्तिम की आवृत्ति हो सकती है तथा /सम्प्रतिषत्ति - भ्रावात्‌॒ क्) सम्प्रतिपत्ति 
अर्थात्‌ ठीक प्रतीति - बोध ८ सिद्ध की अनुस्मृति, उस अनुस्मृति के सम्भव होने से 
अथवा सिद्ध शब्द का प्रयोग होने से वर्णात्मक शब्द नित्य हैं क्योंकि वही गायत्री मन्त्र 
या अध्याय आज इसने प्रयोग किया 5 पढ़ा या विनियुक्त किया, इस कर्मकाण्ड में जो 
कल प्रयुक्त या विनियुक्त किया था, ऐसा कहा जाता है ॥३४-३५॥ 
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यर्व॑ समाध्षत्ते - 
यन्दिग्धा: याति बहुत्वे ॥३ ६॥ 

(सन्दिरा:) एते त्रयोगपि हेतव: “द्रयोः प्रवृत्ति, प्रथमादिशब्दः, सम्प्रतिपत्ति: / 
यन्दिरा: यन्ति शब्दस्य नित्यत्वं स्राधयिवदु यतो ह्येतेडस्थिरेष खल्‍वापि प्रयुज्यन्ते, यथा 
व्यायायशधिक्षणं गृुरुणा शिष्याय प्रदीयते शिष्येण चादीयते, तत्र प्रथमोउन्तिमो वा 
व्यायायः पुनरावर्तनीय: श्रेष्ठ: यः, स एवायं व्यायागोउनेन मललेन कृतः ग्रदार्शितो5त्रापि 
यः खल्वनेन तत्र ह्वमः कृतः ग्रदर्शितो वा / एवं सन्दिरा: सन्ति न च॒ सन्दिरधा हेतवो 
भ्रवन्ति / वक्ष्यत्यग्रे खल्वाचार्यः “अप्रस्द्धोउनपरदेशोउसन्‌ सन्दिखश्वानप्देशः” /वै: 
२/१/१५) तस्माद वर्णात्मकोठपि श्षब्दों न नित्य: / व्यायामः खत कर्म, कर्म तन स्थिरं 
किन्तु नश्वरयनित्यं #ब्दोएपिे नश्वरः, उक्त हि गुणस्य सतो5उपवर्गः कर्मीम्रे: साधरस्यस 
(२५) (सति बहुत्वे) यदा व्यायायरूपाणां क्रियाणां क्षणवर्तिनीनामापि बहुत्वे साति 
व्यायामशिक्षणं प्रदीयतेषधादीयते - झति प्रयोगस्य वर्तमानत्वाद भवाति पुनः 
शब्दस्यादानप्रदानाविव्यवद्वाया: हेव॒त्वेन प्रदार्थिता: सन्दिगधा: सनन्‍्तोडह्ठेतवः ॥३६॥ 


अब तीनों आक्षेपों - पूर्व पक्षों का समाधान कहते हैं - 
सन्दिग्धा: सति बहुत्वे ॥३६॥ 

सृत्रार्थ:-- अनित्य कर्म के विषय में बहुत प्रयोग, आवृत्ति आदि का व्यवहार होने से शब्द 
के सम्बन्ध में आदान - प्रदान, बहुल प्रयोग, आवृत्ति आदि हेतु; शब्द की नित्यता सिद्ध 
करने में समर्थ नहीं हैं, सन्दिग्ध होने से या अनैकान्तिक होने से ॥३६॥ 

भाष्यार्थ:- /सच्दिर्शा:) ये तीनों ही हेतु ्ियोः प्रवृत्ति, प्रथमाक्िशिब्दः, सम्प्रतिपत्ति 
संदिग्ध हैं शब्द के नित्यता को सिद्ध करने के लिए, क्‍योंकि इन का प्रयोग अस्थिरों में 
भी होता है, जैसे व्यायाम, शिक्षण गुरु के द्वारा शिष्य को दिया जाता है और शिष्य 
ग्रहण करता है, वहाँ प्रथम अथवा अंतिम व्यायाम की आवृत्ति करनी है वह श्रेष्ठ है, वही 
यह व्यायाम है जो उस मल्ल ने किया था या दिखाया था; यहाँ भी इसने कल दिखाया 
या किया था । इस प्रकार संदिग्ध है और संदिग्ध हेतु नहीं होते । आचार्य आगे कहेंगे- 
“अप्रयिद्वोउनपदेशोउसन्‌ सन्दिखिश्रानपदेशः “इसलिए वर्णात्मक शब्द भी नित्य नहीं है, 
व्यायाम कर्म है कर्म स्थिर नहीं रहता किन्तु नश्वर है, अनित्य है, शब्द भी नश्वर है कहा 
भी गया है- गृणस्य सतो5उपवर्गः कर्मीशिः साधस्यमस” जब व्यायाम रूपी क्रियाओं के 
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क्षणिक वृत्तियों के बहुत होने पर भी व्यायाम प्रशिक्षण दिया और लिया जाता है इस 
प्रकार प्रयोग का वर्तमान होने से होता है फिर शब्द का आदान-प्रदान आदि व्यवहार 


हेतु के रूप में प्रदर्शित किया है वे हेतु, संदिग्ध हैं ॥३६॥ 


यद्येवयनित्यों व्णात्मक: #ब्दस्ताहिं कर्मसद्शस्याशुविनाशिनो3उनवास्थितस्य 
शब्दस्य पश्चाशद्रणश्रितुर्दश स्व॒रा:, गति कथं विभाग: / 
अत्रोच्यते - 
संख्याभाव: यायान्यतः ॥ ३ ७॥ 
(सिख्याभाव: सामान्यतः) वर्णात्मकस्य #ब्दस्यायं संख्याभावों गणननिर्देशः स्॒ खलु 
यामान्यतों जातितः - अत्वकत्वादिजातितोउस्ति न तु नश्वरव्यक्तिरूपवर्णात्मकशब्दतः 


/ यथा प्रटोी वग्यक्तितों नश्वरों पटत्वजातिनश्वरा / यथा वाउसंख्यानां 
कर्मणाम॒त्क्षेपणादिकं पश्चाविधत्वं जातितः ॥३७॥ 


यदि वर्णात्मक शब्द इस प्रकार अनित्य है तो कर्म के समान शीघ्र विनाशी, 
अनवस्थित शब्द के पंचाशत्‌ वर्ण हैं, चौदह स्वर हैं ये विभाग कैसे कहे जाते हैं? इस 
विषय में कहते हैं - 

संख्याभावः सामान्यतः ॥३७॥ 

सृत्रार्थ:-- वर्णों की संख्या वर्ण साठ होते हैं यह कथन अत्व, कत्व आदि जाति के आधार 
व विहित समझने चाहिए ॥३७॥ 
भाष्यार्थ:- /(संख्याभावः सामान्यतः) वर्णात्मक शब्द का यह जो संख्याभाव गणना 
निर्देश है, वह सामान्य 5 जाति 5 अत्व, कत्व आदि के आधार से है, न कि नश्वर 
व्यक्तिरूप वर्णात्मक शब्द के आधार पर । जैसे कि घट व्यक्तिरूप में अनित्य है, नश्वर है 
परन्तु घटत्व जाति अनश्वर 5 नित्य है । अथवा जैसे असंख्य उत्क्षेपण आदि कर्मों के 
पाँच प्रकार हैं, वे जाति के आधार पर हैं, व्यक्ति के आधार पर नहीं, ऐसा ही शब्द की 
गणना भी जान लेनी चाहिए ॥३७॥ 


द्वितीयाहिनक समासस्‌ / 
यमात्रश्च द्वितीयोउध्याय: ॥ 
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बाह्॒द्रव्याणां बक्षणान्युकत्वाउश्चनोद्ेशक्रमेणान्तर्द्वव्यमात्मानं तक्षयन्‌ पीठमारचयाति - 
प्रसिद्धा इच्द्रियार्था: ॥१॥ 

(शिद्धियार्थाः प्रसिद्धा) इच्द्रियाणि श्राणादीनि तदर्थाश्व यन्धरसादयश्व प्रसिद्धाः 

प्रकृणशसिद्धा: यन्ति; क्रमेणैकैकस्येन्द्रियस्यैकैकाविषयव्यवस्थया प्रज्ञाता: सन्ति ॥ १॥ 


बाह्य द्रव्यों के लक्षणों को बताकर अभी उद्देश्य क्रम से अंतर्द्रव्य आत्मा को जनाते हुए 
भूमिका रचते हैं- 

प्रसिद्धा इन्द्रियार्था: ॥ १॥ 
सृत्रार्थ:- इंद्रिय और उनके गन्धादि विषय सब शास्त्रों में तथा लोगों में प्रसिद्ध है । (यह 
बात कह दी गई है) 
भाष्यार्थ:- (इन्द्रियार्था: प्रसिद्धा:) इन्द्रियाँ नासिका आदि हैं, उनके अर्थ गन्ध आदि हैं 
जो कि प्रसिद्ध 5 उत्कृष्टता से सिद्ध हैं (सभी शास्त्रों में बिना मतभेद के मान्य हैं ) क्रम से 
एक-एक इंद्रियों की एक-एक विषय व्यवस्था (सबको) ज्ञात है ॥१॥ 


इन्द्रियार्थप्रासिद्धिरिन्द्रियार्थेभ्योडथान्तिरस्य हेतु: ॥ २॥ 
(शिच्द्रियार्थप्रायिद्धि) इन्द्रियणां तदथानां च ग्रचिद्धिः प्रत्यक्षताउनुश्तिज्ञानं वा 
(िक्द्रियार्थेभ्यः - अर्थान्तरस्य हेतु) श्राणादीच्रियेभ्यो यन्धाद्र्थेभ्यश्व शभिन्नस्य वस्दुन 
आत्मद्रव्यस्य हेतु: य्राधक॑भवाति / इनच्द्रियाणि दु करणानि कुठाराविवत्साधनानि 
यन्त्यात्मनो5उथ यन्धादयोउर्था: प्रयोजनानि ह्यात्मन:ः, एक्सिच्द्रियाणां प्रयोक्ता तदर्थानां 
प्रयोजनानां. चोपभोक्ता करणरूपेश्य.. इच्द्रियेभ्यस्तदर्थेभ्यो.. गन्धादिश्यश्व 
प्रयोजनरूपेभ्यो भिन्न एवोति सिद्धय ॥२॥ 


इन्द्रियार्थप्रसिद्धिरिन्द्रियार्थेभ्योडर्थान्तरस्य हेतुः ॥२॥ 
सृत्रार्थ:- प्राण आदि इंद्रियों से गन्धादि विषयों का ज्ञान प्राप्त होता है, वह ज्ञान इंद्रियों 
और गन्धादि विषयों से भिन्न पदार्थ आत्मा की सिद्धि होने का हेतु है ॥२॥ 
भाष्यार्थ:- /हब्त्रियार्थप्रासिश्वि:) इंद्रियों और उनके अर्थों की प्रसिद्धि-प्रत्यक्ष से अनुभूति 
अथवा (प्रमाणों से) ज्ञान होता है, /इच्द्रियार्थेभ्यः - अ्थान्तिरस्य हेदुः/ प्राण आदि 
इंद्रियों से गन्ध आदि अर्थों से भिन्न वस्तु आत्मा' द्रव्य का हेतु “ साधक - ज्ञापक हैं । 
इन्द्रियाँ तो करण हैं, कुल्हाडी आदि के समान साधन हैं आत्मा के; गन्ध आदि जो अर्थ हैं 


89 | 7 ०8 ८ 


तृतीयो5्ध्यायः - प्रथमाहिनकम्‌ 


वे आत्मा के प्रयोजन हैं । इस प्रकार इन्द्रियों का प्रयोक्ता, उनके अर्थ ८ प्रयोजन का 
उपभोक्ता, करणरूप इन्द्रियों से भिन्न, उनके गन्ध आदि अर्थों से 5 प्रयोजनों से भी 
भिन्न आत्मा ही है, यह सिद्ध हुआ ॥२॥ 


अत्र शक्कते - 

सो5नपदेशः /३॥ 
(सि: - अनपदेश:/ स॒ एफोउह्ेदु:, इक्द्रियार्थप्रासिद्धिः / यतों ह्वीन्रियाणि श्रीराहुगानि 
शरीरसाश्रयन्ति तथेच्द्रियार्थाश्वा थ्रौतिका इन्द्रियैगल्यित्ति)ग शरीरमापि श्रौतिक॑ 
तस्माच्छरीरगेव चेतनागिच्त्रियार्थाश्रयत्वान्र ता्धिन्ननथान्तिरमपेक्ष्यते ॥ ३॥ 


अब यहाँ शंका करते हैं- 

सो$नपदेशः ॥ ३॥ 
सृत्रार्थ:- सूत्र-२ में आपका कहा हुआ हेतु, अहेतु है। इन्द्रिय और उनके अर्थों का आश्रय 
शरीर होने से, इंद्रियों से गन्धादि विषयों का ज्ञान शरीर से भिन्न आत्मा का ज्ञापक 
नहीं है ॥३॥ 
भाष्यार्थ:- (सः - अनपदेश:) वह यह हेतु, इंद्रियार्थ प्रसिद्धि (वाला हेतु) यह अहेतु है 
क्योंकि इंद्रियाँ शरीर के अंग हैं, शरीर के आश्रय में रहती हैं और उसी प्रकार इंद्रियों के 
अर्थ भौतिक हैं और इन्द्रियों से ग्रहण होता है । इसलिए शरीर ही चेतन है और इंद्रियों 
तथा अर्थों का आश्रय होने से उससे भिन्न अन्य किसी अर्थ को मानने की अपेक्षा नहीं है 
॥ ३॥ 


ययाधत्ते चतरार्शि: सत्रैः- 
कारणाज्ञानात्‌ ॥ ४॥ 
कार्येष्‌ ज्ञानात्‌ ॥/५॥ 
अज्ञानाज्ञ ॥६॥ 
अन्यदेव हेतरित्यनपदेशः ॥७॥ 
एपासेकवाक्यताउस्ति- 


(कारणाज्ञानातु) श्रीरस्य कारणेप खल्‍्वज्ञानाज्जानाभावात्‌; नहिं शरीरकारणेणु भश्तेष 

जानमस्ति तस्माच्छरीर चेतन कर्थ स्थयातू] न तज्ञेतनमित्यर्थ: /कार्येष्‌ ज्ञानातु)ं अथ 

चेदुच्येत सौक्ष्य्येण चैतन्यं ध्तेष विद्यते तेषां कार्य शरीरे तदाभिव्यज्यते / यद्येवण्‌ 
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(अज्ञानातु) घटपटादिएु कार्यूप्‌ खल्‍्वज्ञानातू; घटपटादयोउपि श्रतानां कार्याणि तत्र दु न 
चैतत्ययाभिव्यत्तीभूत पुनः कथमनपदेश उच्यते / अतः /अन्यत्‌ - एव हेदुः - इति - 
अनपदेश> अन्यत्‌ खलु ज्ञान॑ तकत्र हेतुरुच्यते 
“इच्रियार्थप्रायिद्धिरिन्द्रियार्थेभ्योः्थान्तिरस्य हेतुः” . प्रतिद्धि:ः. प्रत्यक्षत्व॑ ज्ञान 
खल्वात्मनोउस्ति यत्‌ - नेत्रे गग साधन नेत्राभ्यां रूपमहं जानें नेत्रयोरुफयोक्ता 
रूपस्योपभोक्तेति ज्ञानमत्र.. सत्रे कक्ष्य तस्माक्वेतुरास्ति, इत्यतो 
यत्प्वषक्षत्वेतोक्तरनपदेश:ः.. थ॒ एवानपदेश:,.. नास्माक॑ कथनसनपदेश:  / 
श्रढ्ञकरामिश्रादिभिरान्तिमं सत्र प्र्वपक्षत्वेनान्यथाव्याख्यातम्‌ ॥ ४- ७॥ 
समाधान करते हैं चार सूत्रों से- 
कारणाज्ञानात्‌ ॥४॥ 
कार्येषु ज्ञानात्‌ ॥५॥ 
अज्ञानाच्च ॥ ६॥ 
अन्यदेव हेतुरित्यनपदेशः ॥७॥ 
सृूत्रार्थ:- शरीर के उत्पादक कारणों पृथिव्यादि भूतों में ज्ञान न होने से शरीर ही चेतन 
व ज्ञानवाला नहीं हो सकता ॥४॥ 
यदि पूर्वपक्षी कहे कि पृथ्वी आदि भूतों में चेतनता सूक्ष्म रूप से रहती हुई शरीरादि 
कार्यों में ज्ञान प्रकट होता है ॥५॥ 
पृथिव्यादि भूतों के घटपटादि कार्य पदार्थों में अज्ञान भी देखा जाता है । अतः शरीर 
चेतन नहीं है ॥६॥ 
इसलिए हमारा कहा हुआ द्वितीय सूत्रोक्त ज्ञानगुण आत्मा की सिद्धि में हेतु है, तृतीय 
सूत्रोक्त आपका कथन हेत्वाभास है ठीक नहीं है ॥७॥ 
भाष्यार्थ:- इन चारों सूत्रों में एकवाक्यता है 5 चारों सूत्र मिलकर एकवाक्य के रूप में 
अपना प्रतिपाद्य सिद्ध करते हैं। /क्रारणाज्ञानातु) शरीर के कारणों (- भूतों) में अज्ञान 
- ज्ञान का अभाव होने से, शरीर के कारण पृथ्वी आदि भूतों में ज्ञान नहीं है। इसलिए 
शरीर चेतन कैसे होगा? अर्थात्‌ वह चेतन नहीं हैं। /कार्यष्‌ ज्ञानाठु) यदि पूर्वपक्षी द्वारा 
कहा जाए कि सूक्ष्मरूप से भूतों में चेतना होती है, वही भूतों के कार्यरूप शरीर में 
अभिव्यक्त हो जाती है। यदि ऐसा है तो /अज्ञानाठ) घट, पट, आदि कार्यों में ज्ञान का 
अभाव होने से; घट-पट आदि भी भूतों के कार्य हैं, वह तो चेतना प्रकट नहीं होती है, 
पुनः हेत्वाभास कैसे कहा जा सकता है | इसलिए /अन्यत - एवं - हेतुः - झति - 
अनपदेश:) अन्य 5 जो कि ज्ञान है अर्थात्‌ इन्द्रिय और उनके अर्थों का ज्ञान इन्द्रिय और 
उनके अर्थों से भिन्न अर्थ आत्मा होने का हेतु है, “प्रसिद्ध 5 प्रत्यक्ष ज्ञान आत्मा का होता 
है । जैसे कि - दोनों नेत्र मेरे साधन हैं, इनसे रूप को मै देखता हूँ, जानता हूँ, दोनों 
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नेत्रों का उपयोग करता हूँ, उनसे प्राप्त रूप का उपभोग करता हूँ, ये ज्ञान यहाँ सूत्र में 
निर्दिष्ट है, अतः यह हेतु है । इस कारण से पूर्वपक्ष के द्वारा यह जो कहा गया कि 
सिद्धान्ती का कथन अनपेदश है, वह ठीक नहीं, वस्तुतः पूर्वपक्षी का प्रतिषेध कथन ही 
अनपदेश है, वह ठीक नहीं, वस्तुतः पूर्वपक्षी का प्रतिषिध कथन ही अनपदेश > अहेतु है, 


हमारा कथन अहेतु नहीं है | शंकर मिश्र आदि ने अन्तिम सूत्र को पूर्वपक्ष के रूप में 
लेकर उल्टी व्याख्या कर दी ॥४-७॥ 


वस्तुतः - 
अर्थान्तिर ह्वर्थान्तरस्यानपदेशः ॥८॥ 

(अर्थान्तिरं - हि - अथान्तिरस्य - अनपदेश:/ (हि शब्दः केवलार्थ:,, अर्थान्तिरं हि 
केवलमथ्थान्तिरं खल्वर्थान्तरस्यानपदेशो5हेतुर्भवाति / यथा श्रुयों रासभस्य केवलमर्थान्तिरं 
यत्न तस्य हेतुर्भवाति वहनेस्तु श्रूगों न केवलमयर्थान्तिरं किन्तु तत्कार्य सदर्थान्तरं तस्माद 
वहनेबोंशे हेतु: । इनच्द्रियाणि तक्थश्चि्थान्तराणि सन्त्यात्मनः परन्तु न 
केवलाथान्तिराणि ह्वेतुत्वेनोक्तानि किन्तु तत्यासिद्धिरिन्द्रियार्थप्रासिश्धिरिच्द्रियार्थ- 
प्रत्यक्षत्वयिच्द्रियार्थज्ञानं बल्वात्मनों हेवुरित्युक्तमेतो नानपदेश: ॥८॥ 


अर्थान्तरं ह्ूर्थान्तरस्यानपदेशः ॥ ८॥ 
सूत्रार्थ-- कोई एक वस्तु किसी दूसरे वस्तु से केवल मात्र भिन्न होने से किसी दूसरे वस्तु 
की सिद्ध नहीं कर सकती ॥८॥ 


भाष्यार्थ:- /अर्थान्तिरं - हि - अर्थान्तरस्य - अनपदेश सूत्र में पठित 'हि' शब्द 'केवल' 
अर्थ का वाचक है, एक वस्तु केवल दूसरी वस्तु से पृथक्‌ होने के कारण दूसरी वस्तु को 
जनाने में हेतु - समर्थ नहीं होती । जैसे धुआँ केवल गदहे से भिन्न होने के कारण उसको 
जनाने का कारण नहीं होता है, परंतु आग से पृथक्‌ होने पर भी आग को जनाने का 
कारण होता है । इसलिए यहाँ धुआँ केवल आग से पृथक्‌ नहीं अपितु आग का कार्य 
होता हुआ आग से पृथक्‌ है, इसलिए अर्थान्तर होते हुए भी धुआँ आग का हेतु है। ऐसे 
ही इन्द्रिय और उनके अर्थ रूपादि आत्मा से भिन्न हैं, परन्तु केवल भिन्न नहीं है और हेतु 
के रूप में कहे गए हैं किन्तु उनकी प्रसिद्धि ८ इन्द्रिय और उनके अर्थों का ज्ञान आत्मा 
का हेतु 5 आत्मा को जनाने का कारण होता है । इसलिए अनपदेश > अह्तेतु नहीं है, हेतु 
ही है ॥८॥ 


92 |? ०8८ 


तृतीयो5्ध्यायः - प्रथमाहिनकम्‌ 


अर्थान्तिरं किमापि स्ाह्रचयमवलम्ब्यार्थान्तरस्य हेतुर्भवतीत्यायात॑ तत्पारिगणनं 
क्रियते - 
संयोगि समवाय्येकार्थलमवायि वियोधि च ॥ ९॥ 
(सियोगि) शरीरें त्वववत्‌ तदावरण हि त्वक तया बिना न शरीर भवाति, कद्माक्तिदन्धकारे 
त्वच स्पृष्ट्वाउनुमीयतेडस्ति शरीरण, सुपथायच्छतो रथस्य साराथिरतुसीयतेउस्ति 
रथो5यं साराथिमान्‌ (समवायि) स्पर्शेन वायुरतुमीयते #ब्देनाकाशो ब्रव्यागित्यनुमीयते 


व्यक्तताचा मन्त्रपाठेन वा व्यवहितों विज्ञजनों होता वाउतुमीयते (एकार्थलमवायि 
विरोधि क्) सत्रकृदाचार्य: स्वयमृदाह्राति सत्र: ॥९॥ 


परस्पर भिन्नार्थ किसी साहचर्य को लेकर ही हेतु दूसरे को जनाने के कारण होते हैं, यह 
जो बात निकली, अब वे कौन- कौन सी हैं, अब उसकी गणना करते हैं- 

संयोगि समवाय्येकार्थसमवायि विरोधि च ॥९॥ 
सृत्रार्थ:- हेतु चार प्रकार का होता है। (जिस से संबन्धित अन्य वस्तु का ज्ञान होता है) 
१ संयोगि, २. समवायि, ३. एकार्थ समवायि और ४.विरोधि ॥९॥ 
भाष्यार्थ:- /(संयोगि) शरीर त्वक्‌ वाला होता है, त्वक्‌ उसका आवरण है, उस त्वक्‌ के 
बिना शरीर नहीं होता है । कभी अन्धकार में त्वचा का स्पर्श करके अनुमान किया 


जाता है कि यहाँ शरीर है । अच्छे मार्ग पर चलते हुए रथ को देखकर सारथि का 
अनुमान होता है कि यह रथ सारथिवाला है। /(समवायि) स्पर्श से वायु का अनुमान 


होता है, शब्द से आकाश द्रव्य का अनुमान होता है, स्पष्टवाणी से या मन्त्रपाठ से ओट 


में स्थित विज्ञजन या होता का अनुमान किया जाता है। /(एकार्थलमवायि वियोधि क्ष) 
सूत्रकृत आचार्य स्वयं उदाहरण देके अगले सूत्र से कहते हैं ॥९॥ 


एकार्थसमवायिन उद्ह्दरणमाच्णे - 
कार्य कार्यान्‍्तरस्य ॥ € ०॥ 

(कार्य कार्यानतरस्य) कार्यद्रव्यस्थ रूप कार्य कारणद्रव्यरूपस्य, यथा वस्नस्थं रूप कार्य 
तन्तुस्थरूपस्य, यद्‌ कब्रस्थं रूप॑ कार्य तत्‌ कार्यान्‍्तरस्य वस्नयतस्परश्स्य स्वाभिन्नस्य 
कार्यस्य हेवुर्भवाति / क्र यतस्परशोओपि कार्य तन्तुस्थस्पर्शस्य तन्तूनां रूप॑ रक्त नील॑ वा 
वत्नस्थरूपस्य रक्तस्य नीलस्य कारणं तथैव तन्‍्वूनां स्पर्शो मृदुः कर्कशोी वा 
वर्रस्थस्पर्शस्य मद: कर्कशस्यापि कारणस / वब्नस्थरूप कार्य वब्रस्थस्पर्शस्य 
स्वभिन्नस्य कार्यस्य हेतुर्भवाति यतो रूप न स्पशमन्तरेण तिछाति यत्र रूप तत्र स्पर्शनापि 
भाव्यमु / तथा ग्रन्धोएपे रससस्‍्य हेदुर्भवाति ग्रन्धेन रसोउनुगीयते हि लोके 
पक्राग्राविफलस्य ॥ १ ०॥ 
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एकार्थ समवायि का उदाहरण बताते हैं- 

कार्य कार्यान्‍्तरस्य ॥ १ ०॥ 
सूत्रार्थ:- एक कार्य दूसरे कार्य को सिद्ध करने वाला 'एकार्थ समवायी' कहा जाता है। 
अर्थात्‌ रूप कार्य स्पर्श कार्य का ज्ञान कराने में एकार्थ समवायि हेतु कहलाता है ॥१०॥ 
भाष्यार्थ:- (कार्य कार्यान्तरस्य) कार्य द्रव्य में स्थित रूप कार्य कारण द्रव्य में स्थित रूप 
को बताते हैं, जैसे वस्त्र में स्थित रूप कार्य तन्तु में स्थित रूप को जनाते हैं। जो वस्त्र में 
स्थित रूप कार्य है वह कार्यान्‍नतर > वस्त्र में स्थित स्पर्श 5 अपने से भिन्न कार्य का हेतु 
होता है। वस्त्र में स्थित स्पर्श कार्य भी तन्तु में स्थित स्पर्श का बोधक होता है। तन्तुओं 
का लाल या नीला रूप वस्त्र के लाल या नीले रूप का कारण होता है, उसी प्रकार 


तन्तुओं का कोमल या कठोर स्पर्श वस्त्र में स्थित कोमल या कठोर स्पर्श का कारण 
होता है। वस्त्र में स्थित रूप कार्य वस्त्र में स्थित अपने से भिन्न स्पर्श कार्य का हेतु होता 


है, क्योंकि रूप के बिना स्पर्श नहीं रहता है | जहाँ रूप होगा वहाँ स्पर्श भी होगा तथा 
गन्ध भी रस का हेतु होता है, गन्ध से रस का 5 पके आम आदि फल के मीठेपन का 
अनुमान किया जाता है ॥१०॥ 


विरयोशधिलिजियमुदाह्वराति - 

विरोध्यभूतं भरृतस्य ॥ € १॥ श्रृतमभ्तस्य ॥ ९ २ श्रूतों शृतस्य ॥/ ३॥ 
एपासेकवाक्यताउस्ति - 
(वियोधि) विरोधि लिकृगयनुसमाने तिविधमास्ति तद्यथा /अश्व॒र्त श्रृतस्य) सत्याषि 
मेंघेडविद्ययाना वृश्चिविद्ययानस्य वाय्वश्रसंयोगस्य वृषश्प्रितिबन्धकस्य / (शत - 
अश्वतस्य) विद्यमाना जाता वृश्िरकिद्यमानवाय्वश्रसंयोगस्य, 
भ्रशचारप्रवर्तनयाविद्यमानधर्मशासनस्य (शरृतो: - भश्रृतस्य) विद्ययानों विस्फर्जन्‌ सर्पो 
झाटान्तारितस्य नकुलस्य लिछुय॑ वियोधि ॥ / १-2३ ॥/ 


विरोधी लिंग का उदाहरण देते हैं- 
विरोध्यभूतं भूतस्य ॥ १ १॥ 
भूतमभूतस्य ॥ १२॥ 
भूतो भूतस्य ॥ १३॥ 
सृत्रार्थ-- विरोधि हेतु तीन प्रकार का है । अविद्यमान पदार्थ (वर्षा) किसी विद्यमान 
पदार्थ (वायु व बादल के संयोग) का विरोधी हेतु होना । 
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विद्यमान पदार्थ (वर्षा) किसी अविद्यमान पदार्थ (शीतल वायु बादल के 

संयोग) का विरोधी हेतु होना । 

एक विद्यमान पदार्थ (साँप) दूसरे विद्यमान पदार्थ (नेवला) का विरोधी हेतु 

होना ॥१ १-१ ३॥ 
भाष्यार्थ:- इन सूत्रों की एक वाक्यता है- /वियोधि) अनुमान में विरोधी लिंग तीन 
प्रकार के हैं जैसे मेघ के होने पर भी /अभ््तं श्रतस्य) अविद्यमान वृष्टि का प्रतिबंधक 
विद्यमान वायु और बादल के संयोग के कारण अनुमान होता है । /श्तय्‌ - अश्तस्य) 
विद्यमान होती हुई वर्षा अविद्यमान वायु और बादल के संयोग का अनुमान होता है, 
भ्रष्टाचार के विद्यमान होने से अविद्यमान धर्म-शासन (व्यवस्था) का ज्ञापक है। /श्रतोः 
- भतस्य) विद्यमान फूंफकारता हुआ साँप से झाड़ी में छुपे हुए नेवले होने का विरोधी 
लिड्गजज्ञापक है ॥ १ १-१ ३॥ 


एते5पदेशा हेतवो ।लिड्यानि यन्ति यतः - 
प्रसिद्धिपर्वकत्वादपदेशस्य ॥ € ४॥ 

(अपदेशस्य प्रविद्धिष्र्वकत्वातु) ह्वेतोलिक्यस्य ग्रासिद्धिएवकत्वाव_ या खत 
प्रासिद्धि:प्रकृशसिद्धि: वर्वीवेदिता स्वानुश्तिर्यद्राएविनाभावस्थितिव्यीति: पूर्वा यस्मात्‌ 
तथाथ्रती भवत्यपदेशोीं हेतु: / पए्वेंक्तिषदाहरणेए यथाउपदेशों ह्वेतरन्यार्थस्य 
तथैवेन्द्रियाणि तदर्थाश्र प्रसिश्धिएर्वकत्वादात्मनोउपदेशत्वयह्वन्ति / इन्द्रियाणि करणानि 
कुठाराकविवत प्रयोक्तव्यानि ग्रयोक्तारमन्तरेण न भवन्ति स॒च् ज्ञानपर्वक प्रयोजयाति 
तथायन्धादीनर्थाश्व जानाति यन्‍्धादीनां ज्ञानं न ज्ातारमन्तरेण भ्रवति 
तस्मादिन्द्रियाणां प्रसिब्धि:ः करणत्वेन प्रयोगोषथार्थानां यन्धादीतनां प्रासिद्धिज्ञानिदृष्ट्या 
खलपभोग आत्मनो5पदेशो हेतुरिति निरक्धय ॥ १ ४॥ 


ये सारे अपदेश हेतु-लिडुग है क्‍्योंकि- 

प्रसिद्धिपूर्वकत्वादपदेशस्य ॥ १४॥ 
सृत्रार्थ:- हेतु के नियम (व्याप्ति) पूर्वक कथन होने से पूर्वोक्त संयोगि समवाय्यादि चार 
प्रकार का हेतु कहलाते है ॥१४॥ 
भाष्यार्थ:-/अपदेशस्य प्रस्िश्धिपर्वकत्वाठु) हेतुनलिड्ग का प्रसिद्धि वाला होने से, जो 
प्रसिद्धि 5 प्रकृष्ट सिद्धि सर्वविदित>सर्वानुभूति अथवा अविनाभाव की स्थिति (एक के 
न होने पर दूसरे का न होना) ऐसी व्याप्ति जिसके पूर्व में होती है; उस प्रकार का कथन 
हेतु होता है । पूर्वोक्त उदाहरण में जैसे अपदेश>हेतु अन्य अर्थों के ज्ञापक होते हैं उसी 
प्रकार इंद्रियाँ और उनके अर्थ प्रसिद्धिपूर्वक होने से आत्मा हेतु होने का अपदेशपना हो 
सकते हैं । इंद्रियाँ करण हैं कुठार आदि के समान प्रयोग करने के योग्य हैं, प्रयोक्ता के 
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बिना नहीं होते हैं और ज्ञान पूर्वक करता है और गंध आदि अर्थों को जानता है, गंध 
आदि का ज्ञान ज्ञाता के बिना नहीं हो सकता है, इसलिए इंद्रियों की प्रसिद्धि करण के 
रूप में प्रयोग और गंध आदि अर्थों की प्रसिद्धि ज्ञान की दृष्टि से उनका उपयोग आत्मा 
का अपदेशज्हेतु है, यह इस प्रकार से बिना आपत्ति के सिद्ध हुआ है (इस प्रकार निश्चय 
हुआ) ॥ १४॥ 


अथानपदेश: क इत्याकांक्षायायुच्यते - 

अप्रसिद्धोउनपदेशो5उसन्‌ सन्दिखश्रानपदेश: ॥/ ५॥ 
(अप्रयिद्ध: - अनपदेश:) ग्रासिश्धिपर्वकत्वादपदेशस्य इत्युक्त त्वाद यत॑ं ह्येतद यो 
ह्मप्रायिद्धः योउनपदेशो5ह्वेतु: / हति हु पारिभाषायात्रय / तत्र विभाग: (असन्‌ सन्दिग्धः 
- च - अनपदेश-) यः खलु भवत्ययन्‌ तथा सन्दिखश्र भ्वाति स्रोउनपदेशों द्विविध: / 
अविद्ययानोउसन्‌, अनैकान्तिक: सन्दिरधः ॥/५॥ 


अब अनपदेश क्या है इस प्रकार आशा से कहते हैं- 

अप्रसिद्धोइनपदेशो5सन्‌ सन्दिग्धश्वानपदेशः ॥ १५॥ 
सृत्रार्थ:- व्याप्ति व नियम से रहित अप्रसिद्ध कथन अह्तेतु अर्थात्‌ हेत्वाभास होता है । 
इसके दो भेद है - असन्‌ (अविद्यमान) तथा सन्दिग्ध (संशय युक्त) ॥१५॥ 
भाष्यार्थ:- /अप्रस्िद्धः - अनपदेश: हेतु/उपदेश प्रसिद्धि पूर्वक होने से ऐसा कथन से यह 
ज्ञात हो गया कि-जो अप्रसिद्ध है वह अनपदेश>"अह्ठेतु हैं। ये तो परिभाषा मात्र है । 
उसमें विभाग करते हैं, (असन्‌ यन्दिर:ः - चर - अनपदेश:) एक जो असन्‌ (अविद्यमान 
से व्याप्ति बनाना) होता है और संदिग्ध (अनेक पक्ष को स्पर्श करने वाला व्याप्ति 
बनाना) होता है, वह दो प्रकार का अनपदेश है । अविद्यमानज्असन, 
अनैकांतिक-संदिग्ध ॥ १५॥ 


उभयविधस्यानपदेशस्य सत्राभ्यां क्रमेणोदाह्रणं प्रदीयते - 

यस्माद्‌ विषाणी तस्मादश्वः ॥ € ६॥ 
(यस्माद्‌ विषाणी तस्मात्‌ - अश्व:) अश्वविषाणयो: प्रसिद्धिनीस्ति अश्वत्वसाध्ये यस्माद्‌ 
विषाणीति हेदुरप्रसिद्वोएडपन्‌ न खल्वश्वे विषाणे विद्येते / विषाणाध्यामश्वस्यानुमानं त 
युक्तम्‌ ॥ ९ ६॥ 


दोनों प्रकार के अनपदेश का दो सूत्रों से क्रम से उदाहरण दिया जाता है- 
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यस्माद्‌ विषाणी तस्मादश्वः ॥ १६॥ 
सृत्रार्थ-- क्योंकि इसके सींग है इसलिए यह घोड़ा है' यह असन्‌ हेत्वाभास का 
उदाहरण है ॥१६॥ 
भाष्यार्थ:- (यस्माद्‌ विषाणी तस्मात्‌ - अश्व:) अश्व और सींग की प्रसिद्धि (व्याप्ति) नहीं 
है, अश्वत्व सिद्ध करने के लिए, जिसके सींग होते हैं (वह अश्व है) इस प्रकार हेतु 
अप्रसिद्ध है असन्‌ है (क्योंकि) अश्व में सींग नहीं होते हैं । सींग के द्वारा अश्व का 
अनुमान करना ठीक नहीं है ॥१६॥ 


यस्माद्‌ विषाणी तस्माद गौरिति चानैकान्तिकस्योदाहरणय्‌ ॥ € ७॥ 
(यस्मात्‌ विषाणी तस्मात्‌ यौ:) काश्वित्‌ कद्मक्तिद सविषाणां गां दुष्ट्वाउनन्तरं स्मृत्या 
कथयाति यस्मादेष पशुर्विषाणी तस्माद यौरास्ति,; यद्यापि गावि विषाणे भवतः परन्तु 
विषाणत्वलक्षणमन्यत्रापि प्रक्रामति यहिष्यागजायां हरिणे च। तत्यलु बक्षणं 
नासन्दिख्ं किन्तु सन्दिखा व्यभिचारि,. यतस्तदन्यत्रापि घटमान॑ 
सदनैकान्तिकत्वादनपदेशोउह्वेवुः *॥ १ ७॥ 


यस्माद्‌ विषाणी तस्माद्‌ गौरिति चानैकान्तिकस्योदाहरणम्‌ ॥ १७॥ 

सूत्रार्थ:- क्योंकि इस प्राणी के सींग है इसलिए यह गौ है, यह कथन अनैकान्तिक या 
सन्दिग्ध हेत्वाभास का उदाहरण है ॥ १७॥ 

भाष्यार्थ:- (यस्मात्‌ विषाणी तस्मात्‌ गौ) कोई कभी सींग सहित गौ को देखकर पश्चात्‌ 
स्मरण करके कहता है कि जिस कारण से यह पशु सींग वाला है इसलिए यह गौ है, 
यद्यपि गौ में दो सींग होते हैं परन्तु सींग होने वाला लक्षण अन्यत्र भी प्राप्त होता है 
(जैसे) बकरी और हिरण आदि में, वह लक्षण असंदिग्ध नहीं है किन्तु संदिग्ध है 
व्यभिचारी है, क्‍योंकि अन्यत्र भी घटता हुआ अनैकांतिक होने से अनपदेश>"अहतेतु है 
॥१७॥ 


तस्माव्‌ - 

आत्मेच्रियार्थसत्निकर्षाद यत्निष्पद्यते तदन्यत्‌ ॥ १८॥ 
(आत्मेच्रियार्थसत्रिकर्षाद यत्‌ - निष्पद्यते तत्‌ - अन्यत) आत्मेनब्द्रियार्थानां सत्रिक्षाति 
/ आत्मा बल्विन्द्रियै: सह्द युज्यते; इन्द्रियैरर्था: य्रिकृष्यन्ते तदेव सत्रिकर्षाद यदुत्पद्यते 
ज्ञान तत्खल्वात्मनोउपदेशो हेतुर्यदर्थनपदेशत्वमृक्त हि पर्व 'अन्यदेव हेतु... ” (७) यश्व 
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प्रसिब्धिशब्देन प्रदर्धितों हेतु: इच्रियार्थप्रासिद्धिरिन्द्रियार्थेभ्योडर्थान्तरस्य हेवु:” /२/ 
॥/2८॥ 


इसलिए- 

आत्मेन्द्रियार्थसन्निकर्षाद्‌ यन्निष्पद्यते तदन्‍्यत्‌ ॥ १ ८॥ 
सृत्रार्थ-- आत्मा', 'इन्द्रिय' और गंध आदि “विषयों” के परस्पर संबंध व सन्निकर्ष से जो 
रूप-रसादि ज्ञान उत्पन्न होता है वही अन्यत्‌ है, वही आत्मा की सिद्धि में हेतु है ॥१ ८॥ 
भाष्यार्थ:- (आत्मेल्द्रियार्थसत्रिकर्षाद्‌ यत्‌ - निष्पद्यते तत्‌ - अन्यतु) आत्मा, इंद्रिय और 
अर्थ के सन्निकृष्ट होने से अर्थात्‌ आत्मा इंद्रियों के साथ सन्निकृष्ट होता है पुनः इंद्रियों 
अर्थ के साथ सत्निकृष्ट होते हैं, इस प्रकार सन्निकर्ष से ही जो ज्ञान उत्पन्न होता है। यह 
आत्मा होने का अपदेश अर्थात्‌ हेतु है। जिसके लिए पहले ही परदर्शित किया गया है- 
“अन्यदेव हेतु... ” (७) और जो प्रसिद्धि शब्द से हेतु दिखाया गया है 
“इब्दरियार्थप्रायिद्धिरिन्द्रियार्थेभ्योड्थान्तिरस्य हेतु: (२) ॥ १ ८॥ 


एवस्‌- 
प्रवात्तिनिवृत्ती क्॒ प्रत्ययात्मनि दृष्टे परत्र लिक्यय ॥/ ९॥ 

(व) अथ च (प्रत्यगात्मनि प्रवत्तिनिवृत्ती दृष्ठे) स्वात्मनि प्रवत्तिरभीशविषयस्प्राति 

निवृत्तिश्नानिष्टाद दृष्टेपनुशते यत्ते ज्ञानप्र्विके स्तस्ते खलु /(परत्र लिकहुगम॒) परात्मानि 

लिडय॑ विज्ञेयं यत्‌ तत्रापि ते आत्माशिते हि स्तः ॥/ ९॥ 


इस प्रकार- 
प्रवृत्तिनिवृत्ती च प्रत्यगात्मनि दृष्टे परत्र लिडुगम्‌ ॥१९॥ 

सृत्रार्थ:- प्रवृत्ति - अनुकूल वस्तु की ओर गति करना, निवृत्ति ८ प्रतिकूल वस्तु से दूर 
भागना, यह आत्मा में जैसे ज्ञानपूर्वक देखा जाता है वैसे ही किसी दूसरे शरीरों में भी 
प्रवृत्ति-निवृत्ति आत्मा के आश्रित से देखी जाने से, आत्मा की सिद्धि होती है ॥१९॥ 
भाष्यार्थ:- (च) और ((्रत्ययात्मनि प्रवात्तिनिवत्ती दृष्टे)? अपनी आत्मा में प्रवृत्ति-अभीष्ट 
विषय के ओर जाना तथा निवृत्तिज"अनिष्ट से हटना अर्थात्‌ ये दृष्ट अनुभूति है; (वह) 
ज्ञान पूर्वक होते हैं वे (फरत्र लिकृ्गण) दूसरे आत्मा के होने में लिइुग जानना चाहिए कि 
वहाँ भी वे आत्मा के आश्रित ही होते हैं ॥१९॥ 


प्रथमाहिनक समातय्‌ / 
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आत्मनो3विनाश्रत॒यह्वकारि खल्‍्वन्त:करणं मनो लक्षयाति, तलल्‍लक्षणविशेषग्रदर्शनाय - 
आत्मेच्रियार्थयन्निकर्षे ज्ञानस्य भावोधभावश्व यनयो लिक्यय्‌ ॥ ॥ 

(आत्मेच्रियार्थसन्निकर्षे) आत्मेल्द्रियार्थानां यक्निकर्षे याति /जञानस्य भाव: - अधावः - च 
मसनसः - लिडयम) शब्दादिज्ञानस्य कदाचिद भ्रावः खतत्पादों भवाति 
कदाचिदभावो3न॒त्पाक्श्वेति मनयों लिकृगमास्ति, आस्ति किसप्यन्तःकरणं यदपेक्ष्य 
जानस्योत्पादानुत्पादा भवतः सर्वेचद्रियँ: यह्ठ सस्बद्धस्यापि खल्वात्मनः / 
तेनात्मेन्द्रिययणयोर्सश्यवॉर्ति मनोउनुगीयते यत्‌ सबक्रिकर्षेक्पेश्यते / तब्च ज्ञानसाधन 
करणमगान्तारिकं यथा च॒ रूपसाधन नेत्र बह्िष्करणं जातुरात्मन: ॥ ॥ 


आत्मा का अनिवार्य सहयोगी अन्त:करण मन का लक्षण करते हैं, उसके लक्षण विशेष 


को जनाने के लिए- 

आत्मेन्द्रियार्थसन्निकर्षे ज्ञानस्य भावो5भावश्व मनसो लिड्गम्‌ ॥ १॥ 
सृत्रार्थ:- आत्मा- इंद्रिय और अर्थों के सन्निकर्ष होने पर कभी ज्ञान का होना और कभी 
न होना यह मन की सत्ता का द्योतक है ॥ १॥ 


भाषार्थ:- /आत्मेब्वियार्थसात्रिकर्षे) आत्मा इंद्रिय के सन्निकर्ष होने पर /(ज्ञानस्य भाव: - 
अभाव: - च मनसः - लिहझुगम॒) शब्दादि ज्ञान का कभी तो भाव हो जाता है उसकी 
उत्पत्ति होती है, कभी उसका अनुत्पाद (उत्पत्ति नहीं होती है), अभाव हो जाता है यह 
मन का लक्षण है । ऐसा कोई अन्त:करण है जिसकी अपेक्षा से ज्ञान का उत्पन्न होना 
और नहीं उत्पन्न होना होता है। सभी इंद्रियों के साथ आत्मा जुड़ा हुआ होने पर भी 
सारी इंद्रियों का ज्ञान एक साथ नहीं हो रहा है (आत्मा जिस इंद्रिय के साथ जुड़ता है 
उसका ज्ञान होता है और जिससे नहीं जुड़ता उसका ज्ञान नहीं हो पाता है )। आत्मा 
और इंद्रिय समुदाय के मध्य में होने वाला मन अनुमानित होता है जो सन्निकर्ष की 
अपेक्षा करता है। वह ज्ञान का साधन है5 आंतरिक करण है जैसे रूप का (रूप को सिद्ध 
करने वाला) बाहरी साधन नेत्र है ज्ञाता आत्मा का (ज्ञाता आत्मा का आंतरिक साधन 
मन है और बाहरी साधन इंद्रियाँ हैं) ॥ १॥ 


तस्य द्वव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ २॥ 
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(तिस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) मनसो ब्रव्यत्वं नित्यत्वं च वायुना वुल्य॑ं 
व्याख्यात॑ वेदितव्यम्‌ / वायोदब्रव्यत्व॑ यथा खल्‍वद्रव्यवत्वेनान्यसमवागिरद्रव्यानाश्रितत्वेन 
क्रियावत्वेनेन्द्रियप्रेरकत्वेन गुणवत्वेन गन्ध्रादियुयादिज्ञानजनकत्वेन चोति ॥ २॥ 


तस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥ २॥ 
सृत्रार्थ:- मन का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के समान समझना चाहिए॥ २॥ 


भाषार्थ;- /तस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) मन का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के 
समान जानना चाहिए | वायु का जैसे द्रव्यत्व है वायु का जो अद्रव्यत्व है, अन्य द्रव्य 
उसका समवायी नहीं है इस रूप में । और मन का जो क्रियावत्व है वह इंद्रियों को 
प्रेरित करता है और गुण आदि ज्ञान को उत्पन्न करता है, आत्मा में यह उसका (मन का) 
गुण है। इस प्रकार मन भी एक द्रव्य है और नित्य है ॥२॥ 


प्रयक्वायौगपद्याज्जानायौगपद्याज्वैकम्‌ ॥ २॥ 
(्रियत्नायौगपद्यात्‌ - ज्ञानायौगपद्मात्‌ - च - एकस्‌) सर्वकर्मान््वियै्युगपत्‌ प्रयत्ञा त 
भ्रवन्ति सर्वज्ञानेत्रियैयुयपज्जानानि तन भ्रवन्ति तेनैके सनः सिद्ध्याति क्रमेण 
संयोगमपेक्ष्य सनः प्रयत्ननिसित्त जाननिशसितत चा भवति / नर्तकयाः 
करचरणचालनगानादिव्यकह्वारा न कस्दुतो युगपद्‌ भवन्ति तेडपे क्रमेणैव भवान्ति सनस 
आशुसश्चारित्वात्‌ तस्य क्रमो न लक्ष्यतेडलातचक्रवत्‌ परिश्रमणे खलभयतो ज्वलद्वण्डवत्‌ 
॥३॥ 


प्रयक्वायौगपद्याज्जानायौगपद्याज्वञैकम्‌ ॥२॥ 
सृत्रार्थ :- प्रयत्ष का अयोगपद्य होने से एक बार में एक ही प्रयत्न करने से, एक बार में 


एक ही ज्ञान अयोगपद्य होने से मन एक ही है ॥३॥ 


भाषार्थ:- (प्रयक्चायौयपद्यात्‌ - जानायौगपद्यातू-च-एकण) पांचों कर्मेन्द्रियों से एक 
साथ ही प्रयत्न नहीं होते हैं, सभी ज्ञानेन्द्रियों से पाँच ज्ञान एक साथ नहीं होते हैं । 
उससे एक मन सिद्ध होता है । क्‍योंकि क्रम से संयोग की अपेक्षा करके मन प्रयत्न और 
ज्ञान का निमित्त होता है । नर्तकी का हाथ चलाना, पैर चलाना और गाना आदि जो 
व्यवहार एक साथ दिखते हुए भी वह एक साथ नहीं होते हैं, वे भी क्रम से ही होते हैं। 
मन की तीत्र गति होने के कारण उसका क्रम दिखाई नहीं देता है आलात चक्र के समान 
(पंखे की पंखुड़ियों के समान) घूमते हुए चक्र में और दोनों ओर से जलते जुए दण्ड में 
अधिक वेग होने के कारण एक ही दिखाई देता है ॥३॥ 
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उच्यन्ते खल्वात्यनो विशिएटलक्षणानि - 


प्राणापाननिमेषोत्मेषजीवनसनोयतीच्रियान्तराविकाराः सुखदुःखेच्छाद्वेषग्रयत्राश्रात्मनो 
लिड्गानि ॥४॥ 
(प्राणापाननिमेषोत्मेषजीवनयनोगती-ब्द्रियान्तराविकारा: छुखदु:खेच्छाद्वेषप्रयत्मा:ः - च 
आत्मनः - लिड्यानि) प्रसिद्धिज्ञानिमात्मनों लिज्यमित्येव न; किन्त्वत्र खत्रे पाठिता आपि 
प्राणादयो धरमस्तिस्य लिक्यानि चकारेणात्च्यन्ते / ज्ञानं तु स्वरूपलिडुयं यदात्मा ज्ञः / 
परन्तु प्राणादयों विशिष्टानि लिजकयानि तवत्कृत्यानि परीक्षणा्थानि चर यदात्माउत्र 
पिण्डेडस्ति न वोति परीक्षितुम॒ / आत्माधिकृते पिण्डे प्राणादयों लिकृगानि सर्वाणि 


स्युरिति न नियम:, क्ाचिन्रिकाये सर्वाणि भवन्ति यथा सानवदेह्टे कार्सिश्वित्‌ तदपेक्षया 
न्यूनानि यथा पशुपक्षिशरीरे कृत्रचिज्ञातिन्यूनानि द्ित्रीणि वा यथा यरीतपे कृमिकीटे 
वा, भव कस्सिश्विदेकमेव जीवनगात्र जीवस्य लिकृगं यथा वनस्पातिवर्गे, जीवतीति 
जीवो यत्र जीवस्तत्र जीवन यत्र वा जीवन तत्र जीवेनात्मना भ्रवितव्यमेवोति / तत्र 
लिज्गेष खलु प्राणापानी श्रीरान्तःस्थस्य वायो: 
प्रगमनप्रवात्तिशक्तिीहियीतिप्रेरणशाक्तिः 
प्राणोथ5बहिस्तोउपयमनप्रवत्तिशक्तिरन्‍्तराकर्षणशक्तिरपान:,.. यत्रैती ग्राणापानौ 
प्रचलतस्तत्रात्मा मनायतुमीयते.. निमेषोन्सेषी. नेत्रपक्ष्मणो: . संयोजन 
निमेषस्तयोश्रोद्वाटनमुन्मेषः, यत्र निकाये तौ पग्रवर्तेते तत्रात्माउस्तीति विज्ञेयम, 
आत्मशक्त्या ््ड तौ क्रमेंण भ्रवतः / जीवन 
खल्वाह्वारग्रहणयाह्वारात्पुशिप्रानिर्विविधाहयाविकायों बीजादुत्पादः स्वजातीयबीजात 
स्वजातीयपिण्डसयन्ततिरित्येतत्सवजीवमन्तरेण. न सस्थवाति /।/ सनतः - 
मननसाधनसन्तःकरणसापि खल्‍्वात्मालिकृगंं यथा दर्शनसाधनाश्यां नेत्राश्यां द्रष्टाउतत्मा 
तथा यननसाधनेत सनसा सन्ताउत्माप्यनुमातव्यट, एक कार्य कुृर्बत॒ सन्‌ सध्ये 
त्यक्त्वाउन्यं कार्यमारभते तेन मनया सननकर्ताउ5त्मा सिद्धयाति / गति: - काश्वित्‌ पिण्डो 
बाह्मप्रेरणयन्तरेण. स्थित: शयानों वा सहसोत्थाय यच्छाति तद्गत्या5त्मा 
तत्पिण्डेउस्तीति ज्ञायते / इच्द्रियान्तराविकारः - कदाचिदेकेनेन्द्रियेण जिहक्याउ5स्वादितं 
नारह़गसपक्काग्रं फल वा पुनर्तेत्रेण द्रष्ट्वा तद्रसस्म॒ातिवशाजिहवोपारि तद्रसोद्भायो 
विकार: सझ्ञायते तेनेन्द्रियविषयसंवेदी स्मर्ता55त्माउनुमीयते ताभ्यासिन्द्रियाश्यां भिकन्नः 
/. बुबदु:खेच्छादयस्त्वान्तारिका अनुध्तियूणा न जे संतिएनत्ते  तेषां 
जानवज्ञेतनेनानुश्यमानत्वातूु_ ते गृणाः  क्ाचिदाश्रितास्तदाश्रायश्वेतत आत्मा 
सिद्ध्यातितराम्‌ ॥ ४॥ 
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आत्मा का विशिष्ट लक्षण बताते हैं- 
प्राणापाननिमेषोन्मेषजीवनमनोगतीन्द्रियान्तरविकाराः सुखदुःखेच्छाद्वेषप्रयत्रा श्वात्मनो 
लिड्गानि ॥४॥ 
सृत्रार्थ :- प्राण-अपान, निमेष-उन्मेष, जीवन, मन, गति, इंद्रिय और अंतर विकार, सुख 
-दुःख, इच्छा-द्वेष, प्रयत्न आदि ये आत्मा के लिड्ग हैं ॥४॥ 
भाषार्थ:-/(प्राणापाननिमेषोत्येषजी वनसनोयतीन्द्रियात्तराविकाराः 
युखदु:खेच्छाद्वेषप्रयत्ञा: -" आत्मनः - लिड्गानि) ये जो प्रसिद्धि है कि ज्ञान आत्मा का 
लिड्ग है, इतना ही लिड्ग नहीं हैं उसके और भी लिड्ग हैं। किन्तु इस सूत्र में पढ़े हुए 
प्राण आदि जो धर्म हैं वे भी आत्मा के लिडुग हैं, चकार से कहे जाते हैं। ज्ञान आत्मा का 
स्वरूप लिड्ग है (ज्ञान आत्मा का स्वरूप है ) कि आत्मा ज्ञाता है। परंतु प्राण आदि 
उसके विशिष्ट लिडुग हैं उसके करने योग्य है और परीक्षण के लिए हैं, आत्मा है या नहीं 
। उसके लिए ये सब लक्षण स्वीकार किए गए हैं । आत्मा से अधिकृत पिण्ड में प्राण 
आदि सब के सब हों ये नियम नहीं है (सभी शरीरों में सभी लिड्ग होंगे ये आवश्यक 
नहीं है) किसी शरीर में सारे लक्षण होते हैं, किसी और शरीर में मनुष्य शरीर की 
अपेक्षा न्यून होंगे। जैसे पशु पक्षी के शरीर में कम होते हैं, कहीं-कहीं पर तो बहुत कम 
ही होते है दो या तीन ही होते हैं। जैसे छिपकली-कृमि-कीट में सारे लक्षण नहीं होते हैं 
और कोई ऐसा होगा जिसमें केवल मात्र जीवन लक्षण होगा जैसे वनस्पति वर्ग में एक 
ही लिडग दिखता है, जीवता है श्वास लेता है वह जीव है । और जहां जीव होता है 
वहाँ जीवन होता है । जहां जीवन होता है वहाँ जीवन से आत्मा सिद्ध होना चाहिए । 
उन लिंगों में जो प्राण और अपान है ये शरीर के अन्त: स्थित वायु का गमन और 
आगमन है (ऐसी शक्ति जिससे प्राण आ रहा है और जा रहा है वो प्राण-अपान है ) 
बाहर फेंकने वाली जो शक्ति है वो अपान है और अंदर खेंचने वाली शक्ति प्राण है, प्राण 
का अपगमन अंदर वाले का बाहर करने की प्रवृत्ति शक्ति प्राण है और जो भीतर खींचने 
की शक्ति है वो अपान है । जहां पर ये दो प्राण और अपान चलते है वहाँ आत्मा होती 
है निश्चय से अनुमान से ज्ञात होता है । निमेष और उन्मेष नेत्र पक्षों का जो संयोजन है, 
पलक का जुड़ जाना निमेष और उनका खुल जाना उन्मेष है । जिस शरीर में ये दोनों हैं 
आत्मा की शक्ति से ही दोनों कार्य होते हैं, जहां आहार का ग्रहण होता है और आहार से 
फिर पुष्टि की प्राप्ति होती है, विविध अंगों का विकास होता है बीज से बीज का अपनी 
जाति के समान, दूसरे पिण्ड की संतति का विस्तार होता है, ये सारा के सारा बिना 


जीवन के संभव नहीं है । मन मनन करने का साधन अंत:करण यह भी आत्मा का 
लिड्ग है । जैसे देखने के साधन नेत्र है उनका द्रष्टा आत्मा है। उसी प्रकार मनन करने 


का साधन मन से मनन करने वाला आत्मा का भी अनुमान कर लेना चाहिए, एक कार्य 
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को करता हुआ, बीच में छोड़कर अन्य कार्य को आरंभ कर देता है, उससे मन के द्वारा 
मननकर्त्ता आत्मा की सिद्धि होती है । गति कोई पिण्ड बाह्द प्रेरणा के बिना स्थिर 
अथवा सोया हुआ सहसा उठकर चल देता है उस गति से आत्मा उस पिण्ड में है, इस 
प्रकार जाना जाता है । इंद्रियान्तर विकार कभी एक इंद्रिय जिह्वा से स्वाद लिए हुए 
नारंगी का फल है या पके हुए आम को पुनः देखकर के उस रस की स्मृति के कारण 


जिह्वा के ऊपर उस रस का आभास-विकार उत्पन्न हो जाता है, इससे इंद्रिय विषय 
को जाना हुआ स्मरण करने वाला आत्मा का अनुमान होता है, जो उन दोनों इंद्रियों से 
भिन्न है । सुख-दुःख आदि तो आंतरिक अनुभूति गुण है, जड़ में नहीं रहते हैं, उनका 
ज्ञान वाले होने चेतन के द्वारा अनुभूति के कारण, वे गुण किसी के आश्रित होते हैं और 
वह आश्रय चेतन आत्मा है, यह अच्छी प्रकार सिद्ध होता है ॥४॥ 


तस्य द्वव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥५॥ 
(तिस्य ब्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) तस्यात्मनों द्रव्यत्वं नित्यत्वं च॒ वायुना तुल्य॑ं 
व्याख्यातं वेदितव्ययू॒_ ।  अकब्रव्यत्वेनात्यायमवायिकद्रव्यानाश्रितत्वेत क्रियावत्त्वेन 
यवेब्द्रियेयनया च्ा कार्य विधातु निजप्रयत्रवत्वेत क्रियाकरणशक्तिमत्त्वेन 
जानेच्छादियुणवत्तेन द्वव्यत्वं निरवयवत्त्वेन नित्यत्वं विज्ञेयम ॥५॥ 


तस्य द्रव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते ॥५॥ 
सूत्रार्थ :- उस आत्मा का द्रव्यत्व और नित्यत्व वायु के तुल्य जानना चाहिए ॥५॥ 
भाषार्थ:- /तस्य द्वव्यत्वनित्यत्वे वायुना व्याख्याते) उस आत्मा का द्रव्यत्व और नित्यत्व 
वायु के समान व्याख्यात जानना चाहिए । अद्रव्यत्व- अन्य समवायिरूप अन्य द्रव्य के 
आश्रित न होने के कारण तथा क्रियावत्व5 सभी इंद्रियों के साथ मन से कार्य लेना, 
अपने प्रयत्न वाला होने से या क्रिया को कराने की शक्ति वाला होने से ज्ञान, इच्छादि 


गुण वाला होने से द्रव्यत्व है अवयवों से रहित होने से उसका नित्यत्व जानना चाहिए 
॥५॥ 


आत्मनो5तुमाने विष्राविषत्ति: प्रदरश्यते तिशि: सत्रैः- 


यज्ञवत्त गति सत्रिकर्षे प्रत्यक्षाभावाद्‌ दुष्ट लिकय न विद्यते ॥ ६॥ 
(यज्ञवरत्त गति बब्रिकर्षँ यज्ञवत्तशरीरे चक्षुरादीबन््रियसत्रिकर्ष.. साति 


प्रित्यक्षाभावात्‌) तदाधिष्ातुस्तदन्तरे वर्तमानस्य वा5त्मनः ग्रत्यक्षाभावात्‌: न ह्यात्मा 
प्रत्यक्ष भवाति / वस्माव्‌ (द॒एट लिछुय॑ न विद्यते) दु्श चाक्षुप॑ लिह॒य॑ नास्ति, यथा खलु 
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मह्ानसे सब्रिकर्षेथग्रि: प्रत्यक्षीक्रियते श्रूमेत सार्द्ध॑ श्रूसस्तस्य दुष्ट लिड्यमन्यत्राप्रत्यक्षेम्री 
ध्वमेन दृष्टेन लिडुगेनाग्रिरतुमीयते न तथा मह्मनससद्रशे यज्ञवत्तशरीरे श्वम्रेनेव दृष्टेन 
लिड्गेनात्माउनुमावुँ युज्यतीँ न च॒ वल्लिडइ्गेनात्मा प्रत्यक्षतामापद्यते / 
तस्मात्तस्यानुमान न युक्तम ॥ ६॥ 


आत्मा के अनुमान में विरोध प्रदर्शित किया जाता है तीन सूत्रों के द्वारा - 

यज्ञदत्त इति सन्निकर्ष प्रत्यक्षाभावाद्‌ दृष्टे लिड्ग न विद्यते ॥६॥ 
सृत्रार्थ :- यज्ञदत्त का शरीर देखने पर आत्मा का प्रत्यक्ष न होने से आत्मा का कोई दृष्ट 
लिड्ग नहीं है। (जैसे कि धूम्र अग्नि का) ॥ ६॥ 
भाषार्थ:- /यज्ञवत्त जति सक्निकर्षे) यज्ञदत्त के शरीर में चक्षु आदि इंद्वियों के सन्निकर्ष 
होने पर (श्रत्यक्षाभावाद्) इस के अधिष्ठाता का उसके अंदर विद्यमान आत्मा का प्रत्यक्ष 


का अभाव होने से, आत्मा प्रत्यक्ष नहीं होता । इसलिए (दृषं लिहुग॑ न विद्यते) 
दृष्ट-चाक्षुष लिडग नहीं है, जैसे पाकशाला में सन्निकर्ष अग्नि के साथ धुएं का प्रत्यक्ष 
किया जाता है, क्योंकि ध्रुआं उसका दृष्ट लिड्ग है, अन्यत्र अग्नि के प्रत्यक्ष न होने पर 
भी धुएँ रूप दृष्ट लिडुग से अग्नि का अनुमान हो जाता है, वैसा पाकशाला के सदृश 
यज्ञदत्त के शरीर में धुएँ रूप दृष्ट लिडुग से ही आत्मा का अनुमान करना युक्त नहीं है, 
और उस लिड्ग से आत्मा का प्रत्यक्ष नहीं होता । इसलिए उसका अनुमान करना युक्त 


नहीं है ॥६॥ 


यामान्यतों दुृष्टाज्ञाविशेष: ॥७॥ 
(सामान्यतों दृश्ठात्‌ - च् - आविशेष:)/ यायात्यतों दृष्टावनुमानाज्ञापि खलल्‍्वाविशेषों न 
वस्तुविशेष आत्मा सिद्ध्याति यतो हि जानेच्छादयो गुणास्तैगुणीत्यनुमीयते गुणा: खलु 
द्रव्यमाश्रयन्ति, भव तद्यक्ते किमापि द्रव्यमद॒र्श तत्किमिति न वक्तुं शक्यते, तस्मात्‌ 
तददुशनिहगैः य आत्मेति बोध: कर्थ स्यात्‌ ॥ ७॥ 


सामान्यतो दृष्टाच्वाविशेषः ॥ ७॥ 
सृूत्रार्थ :- सामान्यतो दृष्ट अनुमान से भी किसी एक सामान्य द्रव्य का ही इच्छादि गुणों 
द्वारा बोध होता है, आत्मा का नहीं ॥७॥ 
भाषार्थ:- (सामात्यतोीं दृष्शात्‌ - च्ष - अवि्शेषः सामान्यतोदृष्ट अनुमान से भी 
अविशेष-वस्तु विशेष आत्मा की सिद्धि नहीं होती, क्‍योंकि ज्ञान, इच्छा आदि गुणों के 
द्वारा उनके गुणी का अनुमान किया जाता है, गुण किसी न किसी द्रव्य के आश्रित रहते 
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हैं, किन्तु उससे युक्त कोई द्रव्य है जो कि अदृष्ट है परंतु वह कौन सा है? यह कहा नहीं 
जा सकता, इसलिए उस अदृष्ट लिड्ग से वह आत्मा है, इस प्रकार बोध कैसे होवे ? 
॥७॥ 


प््वपक्षानिष्कर्ष:- 
तस्मादायासिकः ॥८॥ 
(विस्मात्‌ - आयासिकः) तस्मात्‌ स॒ आत्मा प्रत्यक्षानुमानाभ्यामसिद्धः सन्‌ खल्वायमसाध्य 
एवोति. आयसे तु विद्यते - आत्मा नाम्जा पदार्थ: / “यस्मिन्त्सवाणि 
भ्रतात्यात्मैवाधव्विजानतः // (यजु: ४०/७) “आत्यान॑ चेद्रिजानीयादयमस्मीति प्रुषः ” 
वि. ४/४/१२/ आत्मानं राथिनं विद्धि शरीर॑ रथमेव तु” / (कठ: 2/३/३/ 
“वृमणुसात्रमात्मानयत॒विद्यास्मीत्येव॑ सस्प्रजानीते // (योग . ९/३६ व्यास) / 
अतस्तत्रात्मानि लिड्गप्रदर्शन॑ न युक्त किन्त्वागमत एव स॒ स्वीकरत्तव्य: ॥८॥ 


पूर्वपक्ष का निष्कर्ष- 
तस्मादागमिकः ॥ ८॥ 


सूत्रार्थ :- क्‍योंकि आत्मा प्रत्यक्ष अनुमान आदि से नहीं जाना जाता, इसलिए आत्मा 
केवल शब्द प्रमाण से ही सिद्ध है ॥८॥ 
भाषार्थ:- (तस्मात्‌ - आयसिक:) इसलिए वह आत्मा प्रत्यक्ष और अनुमान प्रमाणों से 
असिद्ध होता हुआ शब्द प्रमाण से ही साध्य है, शब्द प्रमाण में तो है, “आत्मा नाम से 
पदार्थ है” “यस्मिन्त्सवीणि श्रवान्यात्मैवाधवद्विजानतः /” (यजु: ४०/७) जो विद्वान्‌ 
संन्यासी लोग प्राणिमात्र को अपने आत्मा के तुल्य जानते हैं (यजु. ४०।७) | “आत्मान॑ 
चेद्रिजानीयादयमस्मीति प्रुष: ” (बह: ४/४/2२/ “अगर कोई अपने आत्मा को पहचान 
ले कि मैं हूँ” (बू. ४।४।१२) | आत्मान राथिनं विब्धि शरीर रथमेव तु” / (कठ. 2/३/३/ 
आत्मा रथ का स्वामी है शरीर रथ ही है” (कठ. १।३।३)। 
“वमणुसमात्रसात्मानयत॒विद्यास्मीत्येव॑ सम्प्रजानीते // (योग . १/३६ व्यास:) “उस 
अणुमात्र आत्मा को जानकार मैं हूँ इस प्रकार जानता हूँ” (योग . १।३६ व्यासः) । 
इसलिए वहाँ आत्मा के विषय में लिडुग प्रदर्शन करना ठीक नहीं है, किन्तु आगम से ही 
स्वीकार करने योग्य है ॥८॥ 
यमाधत्ते - 

अद्नमिति शब्दस्य व्यातिरेकान्नायगिकयस ॥ ९॥ 
(अह्ग्‌ - गति न आयागिकय) अहम इति स्वानुश्तिरूप प्रत्यक्षविषयकमसात्मन:, आत्मा 
ब्यतुभवाति यदह्वमास्सि, तथा सम सदीयमात्मीयमिति क्ष साम्यं लोकेठपि 
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तस्मादात्मस्वरूपयह्मिति प्रत्यक्षानुध्तमात्मनाय, न ह्यायमलक्ष्यं वक्तुं शक्यते; भवतु 
खल्वागगो3उपि तत्र प्रमाणं; (शब्दस्य व्यातिरेकातु) शब्द: खल्वाग्रगस्तस्य व्यातिरेकाद 
व्यतिरिक्तत््ताद्‌ बिनक्षणत्वात्‌: बिलक्षणों द्यागनः प्रत्यक्षावहग्प्रत्ययात्‌ सति प्रत्यक्षे किं 
प्रमाण॑ नान्यप्रमाणमपेक्ष्यते /  प्रत्यक्षाविषयत्वमास्ति स्वस्मिन्ननुश्यमानत्वात्‌, 
तत्पोषणार्थ भवत॒ खल्वायमो नात्र क्षति: परन्तु न केवलमायमसात्रमात्मनि प्रमाणं 
किन्तु प्रत्यक्ष स्वकीयं प्रधानमित्यर्थ: / यद्रगा अहम" इति प्रत्यक्षीध्तस्यात्मशब्दस्य 
व्यतिरेकाद ।भिन्नत्वादागयतः, नायमिक॑ प्रमाणसेव किन्तु सर्वप्रित्यक्षमत्र सर्वैरात्माशिः 
प्रत्यक्षमनुध॒यते. स्वात्माह्ममिति ॥ श्ऱ॒करामिश्रेणोपस्कारवृत्ती. व्यतिरेकः 
पृथिव्यादितो5हंशन्दस्य व्याख्यातः य न युक्त, अत्र त्‌॒ तस्मादायामिकः” झति प्र्वपक्षस्य 
ययाधानं विद्वितं न द्वह्ंधशब्दः प्रथिव्यादिष घटमान इति एवपक्ष), तथाकृते 
व्याख्यानेषि. न प्वषक्षनिवृत्तिधवाति,. क्‍सस्‍्तुतोउ्रागमप्रमाणयाध्य.. एवेति 
प््वपक्षानिवत्तये अहम झति प्रत्यक्षाद व्यातिरिक आयमस्येति तात्पर्य तथा कृत्वा 
नायममात्र प्रमाणमसिति एवपक्षो निराकृतः ॥९॥ 


अब सिद्धांती समाधान करता है- 

अहमिति शब्दस्य व्यतिरिकान्नागमिकम्‌ ॥९॥ 
सूत्रार्थ :- “अहं” इस अनुभूति से आत्मा शब्द का भेद होने से जीवात्मा केवल शब्द 
प्रमाण से ही सिद्ध नहीं है । बल्कि पहले प्रत्यक्ष से ही सिद्ध है ॥९॥ 
भाषार्थ:- (अहय्‌ - हति न आयसिकण) 'अहं' यह जो अनुभूति है यह प्रत्यक्ष आत्मा का 
प्रत्यक्ष विषयक है आत्मा प्रत्यक्ष रूप से जो जान रहा है उसी के लिए वह 'अहं' या “मैं 
का प्रयोग करता है। 'मैं' की जो अनुभूति करता है वह आत्मा ही करता है, जो कि मैं हूँ' 
तथा उसी प्रकार से लोक में जो आत्मा का स्वरूप है, "मैं हूँ' यह प्रत्यक्ष आत्मा का 
अनुभूत विषय है, आत्मा का प्रत्यक्ष अनुभूति होने से वह केवल आगम से जाना जाता 
हो ऐसा नहीं है। आगम शब्द प्रमाण भी उसमें हो सकता है /शब्दस्य व्यातिरेकातु) शब्द 
जो है आगम है उसका व्यतिरिक"भिन्न होने से, उससे अतिरिक्त-विलक्षण होने से, 
उससे आगम विलक्षण है यह जो प्रत्यक्ष अहं' प्रत्यय है उससे यह भिन्न है, इस प्रकार 
प्रत्यक्ष होने पर क्या और प्रमाण चाहिए? अर्थात्‌ अन्य कोई दूसरा प्रमाण की अपेक्षा 


नहीं है, प्रत्यक्ष विषय वाला है, अपने आप में अनुभूति करने वाला होने से । "मैं हूँ' जब 
ये अनुभूति सिद्ध हो जाती है अब इसको सिद्ध करने के लिए कोई शब्द प्रमाण रहे तो 
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कोई आपत्ति नहीं है, इसलिए केवल आत्मा की सिद्धि में शब्द प्रमाण ही केवल प्रमाण 
नहीं है किन्तु प्रत्यक्ष प्रमाण इसमें मुख्य है, अथवा “अहं' यह जो प्रत्यक्षीभूत शब्द है 
(यह उसका वाचक है जो आत्मा की अपनी अनुभूति है) 'मैं' यह जो शब्द है ये व्यतिरेक 
है आगम प्रमाण से भिन्न अर्थ का वाचक है। 'अहं' यह जो प्रत्यक्षीभूत आत्मा के लिए है 
ये शब्द, इसके भिन्न होने से (अपने आप में अलग होने से) शब्द प्रमाण की ही अपेक्षा 
नहीं रखता है किन्तु सभी का यहाँ जो प्रत्यक्ष है सभी आत्माओं के द्वारा प्रत्यक्ष अनुभव 
किया जाता है। मैं ही अपनी आत्मा हूँ । शंकरमिश्र ने जो उपस्कार वृत्ति में पृथ्वी आदि 
से भिन्न होने के कारण आत्मा है ऐसा अर्थ किया है, वह ठीक नहीं है । ये जो पूर्वपक्ष 
था, 8 वे सूत्र में, उसका समाधान है इसमें । 'अहं' शब्द पृथ्वी आदि में घटित हो रहा 
है, ऐसा पूर्वपक्ष का आशय नहीं है, इस कारण से बैसा व्याख्यान करने पर भी पूर्व पक्ष 
की निवृत्ति नहीं हो पाएगी । वस्तुत: यहाँ आत्मा को आगम से ही माना गया है और 
किसी प्रमाण से सिद्ध नहीं माना । इस पूर्वपक्ष को हटाने के लिए, इस प्रत्यक्ष से 
व्यतिरेक-भिन्न है, आगम से भिन्न है ये आगम का तात्पर्य है । इस प्रकार से यहाँ आगम 
मात्र ही प्रमाण नहीं है, ऐसा करके पूर्वपक्ष का निराकरण किया है ॥९॥ 


पुनरुच्यते - 
यदि दृष्यन्वक्षमह देवदत्तोहहं यज्ञवत्त गति ॥ ०॥ 
दुष्ट आत्मानि लिडये एक एव दुढत्वात्रत्यक्षवत्मत्ययः ॥९ १॥ 

अनयो? सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 
(यदि - अन्वक्षं दृष्टम्‌ / यादि बल्वन्वक्ष॑ दुएं दर्शन स्याद यथा लोके /अह्ढ देवदत्त: - अह्ठं 
यज्ञवत्त: - इति) तदा (आत्मनि दृष्टे!) आत्मानि अह्वन्‌! जाति खल्वात्मनि प्रत्यक्षे याति / 
पुनः ( लिड़गे दृढत्वात्‌ प्रत्यक्षवत्‌ प्रत्ययः - एकः एक) लिड्स्यतेडनुमीयते येन 
तल्लिक्गयनुमानं तस्मिन्नतुमाने दाब्याति प्रत्यक्षमित प्रत्ययो बोधो यद्वा प्रत्यक्षवान्‌ 
प्रत्यक्षपर्वकों बोध एक एवाशिकन्न: स्यात, सरोवर यच्छता जनेन सरोबरे ग्रत्यक्षे कृते 
यत्यपि तत्र स्थितैवकवलाकाशिश्व लिडगैरनतुसीयते सरोवरो3क्श्यागिति तस्य द्रढज्ञानं 
भवाति तथैव अह्य्‌' इति प्रत्यक्षे खल्वात्मानि सत्यपीच्छादिलिहगैरागमेन च तस्य दुढं 
ज्ञानं भवाति यद्वास्ति खल्वात्मा ॥ ०-४ (॥ 


पुन: कहते हैं- 
यदि दृष्टमन्वक्षमहं देवदत्तो5हं यज्ञदत्त इति ॥ १०॥ 
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दृष्ट आत्मनि लिड्गे एक एव दृढत्वात्प्रत्यक्षवत्प्रत्ययः ॥ १ १॥ 

सृत्रार्थ :- यदि प्रत्यक्ष देख लिया कि मैं देवदत्त हूँ, यज्ञदत्त हूँ । तो आत्मा का ऐसा 
प्रत्यक्ष हो जाने पर, अनुमान का प्रयोग करने पर भी, एक ही प्रत्यक्ष के तुल्य ज्ञान 
होगा कि आत्मा है, ऐसा करने से पहली बात पक्की हो जाएगी, अतः कोई हानि नहीं 
॥१०-१ १॥ 
-दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है। 
भाषार्थ:- (यदि - अन्वक्ष दृष्टय 9 यदि प्रत्यक्ष अथवा दृष्ट ज्ञान होवे जिस प्रकार से लोक 
में (अह्ं देवदत्तः - अह्ं यज्ञदत्त: - इति) मैं देवदत्त हूँ या यज्ञदत्त हूँ यह जो होता है तब 
(आत्मनि द्रष्टे) आत्मा में “मैं हूँ” ऐसी अनुभूति होने के पश्चात्‌ उस (/लिहछूगे दृढत्वात्‌ 
प्रत्यक्षवत्‌ प्रत्ययः - एकः एव: दृष्ट लिंग के हो जाने पर लिंग का अनुमान करने पर, 
जिससे लिंगित किया जाता है अनुमान किया जाता है उसे लिडुग कहते हैं, उस लिड्ग 
के होने पर अर्थात्‌ अनुमान करते समय उस अनुमान में दृढ़ता होने पर प्रत्यक्ष के समान 
बोध>"अनुभूति होती है। अथवा प्रत्यक्ष पूर्वक बोध होता है जो कि एक ही है अन्य अर्थ 
का वाचक नहीं है । जैसे सरोवर को जाते हुए व्यक्ति के द्वारा सरोवर आ गया ऐसा 
प्रत्यक्ष! सरोवर का प्रत्यक्ष हो जाने पर वहाँ पर स्थित बगुला और वतख आदि लिंगों के 
द्वारा अनुमान हो जाता है कि यह तालाबच्सरोवर है | हाँ ठीक यही सरोवर है वो, 
उसका ज्ञान दृढ़ हो जाता है। उसी प्रकार "मैं हूँ' इस प्रत्यक्ष के हो जाने पर आत्मा के 

इच्छा आदि लिड्ग के द्वारा और आगम के द्वारा भी उसका दृढ़ ज्ञान होता है, वो ज्ञान 
होता है कि कोई आत्मा है, इस प्रकार से कोई अलग अर्थ कि पृष्टि नहीं होती है ॥१०- 
११॥ 
(जैसे कभी हम किसी के घर के निकट जाते हैं, किसी व्यक्ति से साक्षात्‌ मिल लेते हैं 
वहीं खड़े हो रहे होते हैं पर पता नहीं चल रहा होता है कि यह वही है या नहीं फिर 
कोई न कोई लक्षण ढूंढते रहते हैं अथवा उस सामने खड़े व्यक्ति से नाम पूछ लेते हैं कि 
आपका नाम ये तो नहीं है, जब वह हाँ करता है कि इस नाम वाला मैं ही हूँ तो उसके 
नाम बताने से पहले वह आधा तो जान ही जाता है कि यह किसका घर है और मुझे 
किस से मिलना है, तो प्रत्यक्ष ज्ञान तो हो रहा था वहाँ पर बस थोड़ा सा संशय था, 
उस व्यक्ति से नाम की पुष्टि करा देने से ज्ञान नया नहीं हो रहा होता बल्कि दृढ़ हो 
जाता है। ऐसे ही मैं जान रहा हूँ, ज्ञान तो वस्तुत: उसका ही है, मैं हूँ ये जो अनुभूति है 
ये आत्मा की ही है इस अनुभूति को शब्द प्रमाण या अनुमान प्रमाण इसको सिद्ध कर 
रहा है, अपने को प्रत्यक्ष होने पर भी स्पष्टता नहीं हो रही है, जैसे किसी को देखकर 
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पूरी स्पष्टता नहीं हो रही थोड़ी सी शंका बाकी रहती है, तभी नाम पूछ कर पक्का किया 
जाता है । अर्थात्‌ प्रत्यक्ष होने पर भी थोड़ी सी शंका होने पर बचे हुए भाग को शब्द 
अथवा अनुमान प्रमाण से सिद्ध कराया जाता है) 


श्ऱकते सत्रद्वयेन - 
देवदत्तों यच्छाति यज्ञदत्तों गच्छतीत्युपचाराच्छरीरे प्रत्ययः ॥ ९ २॥ 
सन्दिग्धस्तृपचारः /९ ३॥ 

अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 

(दिवदत्त: गच्छाति यज्ञवदत्त: गच्छाति गति उपचारात्धरीरे प्रत्यय:)यदुक्तमन्वक्षमहं 
देवदत्तो5हं यज्ञवत्त गति खल्वहं शब्द आत्मनि प्रत्यक्ष तब्न युक्ते यतो हि यथा देवदत्तो5ह्ं 
यज्ञवत्तोडह्॑ं तथा देवदत्तों गच्छाति यज्ञवत्तों गच्छाति” इत्यापि तृपचयतो / था एफ 
गमनप्रत्ययः साक्षाच्छरीरे वर्तती! शरीर हि ग्मनक्रियाया अधिकरणं तौद्धि 
स्थानात्स्थानान्तरं गच्छाति न ह्यात्मा तथैव देवदत्ते यज्ञदत्ते वाउह्गगिति ग्रत्ययः कर्थ 
स्यादात्मनि, कथ्थ न श_रीरे / यतः स॒ एप: (उपचार: सन्दिग्धः तु) उपचार उभ्याविधों 
देवदत्तेडहं लपो यमनरूपश्व सन्दिरस्तु जातः कर ह्यात्मप्रत्यक्षोउहस्प्रत्ययः ॥ / २-९ ३॥ 


दो सूत्रों से शंका उठाते हैं- 

देवदत्तो गच्छति यज्ञदत्तो गच्छतीत्युपचाराच्छरीरे प्रत्ययः ॥ १ २॥ 

सन्दिग्धस्तूपचारः ॥ १ ३॥ 

सृत्रार्थ :- देवदत्त जाता है यज्ञदत्त जाता है ऐसा कथन होने से शरीर का ही ज्ञान होता 
है आत्मा का नहीं । इस प्रकार आपका कथन सन्दिग्ध है ॥१२-१३॥ 
दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है- 
भाषार्थ:- /(देवदत्त: यच्छाति यज्ञदत्त: गच्छाति गति उपचारात्थरीरे प्रत्ययः) ये जो पीछे 
सूत्र में कहा- साक्षात्‌ मैं देवदत्त हूँ यज्ञदत्त हूँ' यहाँ 'अहं' शब्द आत्मा में प्रत्यक्ष कथन के 
लिए है वह ठीक नहीं है, क्‍योंकि मैं देवदत्त हूँ या यज्ञदत्त हूँ यहाँ जो कहा जा रहा है 
और उससे आत्मा का अर्थ लिया जा रहा है, ऐसी बात नहीं है “देवदत्त जाता है यज्ञदत्त 
जाता है” ऐसा भी तो कहा जाता है, और वहाँ पर शरीर ही आता जाता है और ये जो 
गमन की प्रतीति है वह शरीर में साक्षात्‌ होती है, शरीर ही गमन क्रिया का अधिकरण 
है वह शरीर ही एक स्थान से दूसरे स्थान को जाता है, आत्मा तो जाता नहीं है उसी 
प्रकार से जैसे बाहर देवदत्त यज्ञदत्त कथन के बाद जाने वाला शरीर ही होता है वैसे ही 
हम यहाँ देवदत्त या यज्ञदत्त इस कथन में भी आत्मा में होवे और शरीर में क्‍यों नहीं 
होवे? इसलिए यह जो व्यवहार है कथन है उपचार है वह दोनों प्रकार का है देवदत्त में 
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अहं' का भी बोधक है आत्मा का भी बोधक है और वही गमन प्रत्यय शरीर का भी है, 
इसलिए संदिग्ध हो गया ये, एकांतिक नहीं रहा । तो फिर यह जो अहं प्रतीति है वह 
आत्मा का प्रत्यक्ष कराने वाला कैसे हो सकता है ॥ १ २-१३॥ 


यमाधत्ते - 
अह्मिति प्रत्ययात्मानिे भावात्‌ परत्राभावादर्थान्तिरप्रत्यक्ष: ॥/ ४॥ 
(अह्दग्‌ - इति प्रत्यगात्मने भावातु) अहम झति प्रत्ययो बोधः स्वात्माने भवतीति 
तस्मात्‌ कथा (परत्राभावात्) परस्मित्र भवतीति यतः (अथन्तिख्रत्यक्ष)) अ्थान्तिरं 
ह्यात्मा तव्रत्यक्ष आत्मप्रत्यक्षो न श्रीख्रत्यक्ष:ः / शरीर ह्वि जड॑ न हि जे अहय 
इत्यनुश्तेयोरियता तस्यानुभतिश्न्यत्वात्‌ / आत्मनिर्यते श्रीरेषह्धं देवदत्तइत्यनुश्रातिर्न 
भवाति न चोत्थाय यच्छाति तत्‌ ॥ £ ४॥ 


अब समाधान करते हैं- 
अहमिति प्रत्यगात्मनि भावात्‌ परत्राभावादर्थान्तरप्रत्यक्षः ॥ १४॥ 


सृत्रार्थ :- मैं हूँ इस प्रकार का अनुभव आन्तरिक आत्मा में होने से, शरीर में न होने से 
यह आत्मा का ही प्रत्यक्ष है कि मैं हूँ ॥ १ ४॥ 

भाषार्थ:- (अह्म्‌ - झति प्रत्ययात्मानि भावाठू) मैं हँ ये जो प्रतीति होती है बोध होता है 
वह अपनी आत्मा में होता है इसलिए /परत्राभावाद्) उस प्रकार से दूसरे में नहीं होता 
है, जिससे /अर्थान्तिरप्रत्यक्ष) शरीर से जो भिन्न आत्मा है वही प्रत्यक्ष होता है । आत्मा 
का ही प्रत्यक्ष होता है शरीर का नहीं, शरीर जड़ है उसमें "मैं हूँ ऐसी अनुभूति करने की 
योग्यता क्षमता नहीं होती है उसमें अनुभूति नहीं होने के कारण । आत्मा जिस शरीर से 
निकाल जाती है उस शरीर से "मैं हूँ" की या मैं देवदत्त हूँ की अनुभूति नहीं होती है और 
न ही वह शरीर उठ कर के जाता है ॥ १४॥ 


पुनः शड़कते - 
देवदत्तों गच्छतीत्युपचारादाभिमानात्तावच्छरीरप्रत्यक्षोउह्ंकारः ॥ ९ ५॥ 
यन्दिग्धस्तृपचारः ॥/€ ६॥ 
अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 
दिवदत्त: गच्छाति झति उपचारातु) देवदत्तों गच्छतीति यथोपच्षयते क्षरीरे 
व्यवोह्वियते तथा हि (अहंकार: आशभिमानात्‌) अहृड़कारोछपि तु खल्वाभिसन्यते शरीरे अह्ठं 
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गौरोउह्ढं कृष्ण:, अह्ढ स्थुलो5हं क़ृुशः।/ एवं गमनासिवाहंकारोएपि श्वरीरे प्रवर्तते तस्मात्‌ 
यो5ह्ंकारः: (श्रीरख्रत्यक्ष)) श्वरीख्रत्यक्ष उपलभ्यते / तस्माद यः खलतक्तो हेतुरहहकारः 
प्रत्यगात्मानि, भवव प्रत्ययात्मत्यापि परन्तु शरीरेशपे हु भवाति तस्मात्‌ (उपचारः 
यन्दिर्ध: तु) य एप उभयविधी व्यवद्यारः अहम! इति प्रत्ययस्य प्रत्ययात्मानिे शरीरे क्ष 
विद्यमानत्वात्‌ सन्दिगध्चस्तु जातः, क् वास्ताविकः क् चावास्तविकः ॥/५-९ ६/॥ 


फिर शंका करते हैं- 

देवदत्तो गच्छतीत्युपचारादशिमानात्तावच्छरीरप्रत्यक्षोडहंकारः ॥ १५॥ 

सन्दिग्धस्तूपचारः: ॥१६॥ 

दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है- 
सृत्रार्थ :- देवदत्त जाता है इस व्यवहार के समान अहं' अनुभूति भी शरीर में होने से, 
अहं अनुभूति शरीर का प्रत्यक्ष है इसलिए 'अहं' का अर्थ आत्मा कहना अनेकान्तिक है 
॥ १५-१६॥ 
भाषार्थ:-/(देवदत्त: गच्छाति झति उपचाराद) जिस प्रकार से देवदत्त जाता है इसका 
उपचार होता है शरीर में या शरीर के प्रति व्यवहार होता है वैसे ही /अह्ंकारः 


आभिगानात्‌) अहंकार भी तो होता है, इस विषय में भी तो कहा जाता है कि “मैं गोरा 
हूँ, मैं काला हूँ, मैं मोटा हूँ, या पतला हूँ” (तो इस विषय में भी अहंकार होता है पर ये 
तो निश्चित है कि गोरा-काला नहीं हो सकता शरीर से अतिरिक्त । यहाँ जो अहंकार हो 
रहा है वह शरीर विषयक ही है ऐसे ही “जाता हूँ” यह भी हो जाएगा, जाने की क्रिया 
शरीर में हो रही है) इस प्रकार गमन के समान भी अहंकार शरीर में प्रवृत्त होता है, 
इसलिए वो अहंकार /शरीयप्रत्यक्ष.) शरीर प्रत्यक्ष वाला उपलब्ध होता है इसलिए वह 
जो हेतु अंतरात्मा में अहंकार वाला कहा । हो सकता है अपनी आत्मा में हो भी परंतु 
शरीर में भी तो होता है वो । अत: जो दोनों प्रकार का व्यवहार है "मैं हूँ', यह जो 
अनुभूति है प्रत्यय है, शरीर में भी और आत्मा में भी दोनों में विद्यमान होने से संदिग्ध 
है, किस को वास्तविक कहें या कहाँ पर अवास्तविक कहें यह कैसे निर्णय होगा ? एक 
का नहीं कह सकते ॥ १ ५-१ ६॥ 

यमाधत्ते - 

न तु शरीराविशेषाद यज्ञवत्तविष्णुमित्रयोज्ञानं विषय: ॥€ ७॥ 

(रीराविशेषात्‌ यज्ञवत्तविष्णुमित्रयो: ज्ञानं विषयः न तु) श्रीरभेदात्‌ शरीरशेदें ग्राप्य 


यज्ञवत्तविष्णुमित्रयोज्ञानं विषयो न खलु भ्रवाति / यज्ञदत्ताविष्णुमित्रयोज्ञानें विषयोउह्ं 
युखो दुःखो जानेडह्नमिच्छामि वेत्यादिज्ञानं विषयः शरीरभेद॑ शरीरस्य 
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गौरत्वकृष्णत्वादिक्रमाश्रित्य नैव भवाति यादि ह्वहं सुखी दुःखीच्छामीत्येवमादिज्ञानं 
गृणः शरीरस्य शरीरभेदमाशित्य तहिं गौरशरीरवतों देवदत्तस्य सदा सुखातुश्त्या 
भ्रवितव्यग, न च तथा भवाति / गौरः सुखिनं च दुःखिनं चानुभवत्यात्मानं तस्मावहं 
युखी दुःखीच्छामीत्येवं ज्ञानं गुणो न शरीरस्य / अथ च यथा शरीरगृणा रूपादयस्तु 
श्रीरे स्थिरा भवन्ति परन्तु सुखदुःखादयास्तु पयायिणानुभ्॒यन्ते कद्यचतित्‌ सुख कदाचित्‌ 
दुःखं कदाचिकिच्छा कद्मानिद्‌ द्वेषश्च त एते पयायिण नानुश्॒येरन्‌ / तथा यदि ज्ञान 
विषयः  शरीरस्य स्यात्ताहिं शरीरस्य रूपादियएुणा: शरीरे गल्लगाणे यथा 
नेत्रादिभिरिन्द्रियैगह्मत्ते तथा ज्ञानं गृुणोएपे शरीरे गह्मयमाणे तथैवेन्द्रियेण गह्मेत न क्ष 
ग़ह्मते / तस्मावहं सुखी दुःखीच्छामि द्वेष्मि जाने झति ज्ञानं विषयः 
श्रीरादथान्तिरस्यात्मनों गुणोउस्तीति छुतरां सिद्धएु / शह़करामिश्रादिशिः सत्र न 
सम्यरव्याख्यातम्‌ ॥ € ७॥ 


समाधान करते हैं- 
न तु शरीरविशेषाद यज्ञदत्तविष्णुमित्रयोरज्ञानं विषयः ॥ १७॥ 

सूत्रार्थ :- केवल शरीर के आधार पर मैं यज्ञदत्त, मैं विष्णुमित्र, सुखी-दुःखी आदि 
अनुभूति शरीर का विषय नहीं हो सकती, इसलिए अलग आत्मा को मानना चाहिए जो 
ज्ञानादि गुणों वाला है ॥ १७॥ 

भाषार्थ:- (शरीराविशेषात्‌ यज्ञवत्तविष्णुमित्रयो: ज्ञानं विषयः न ठु) शरीर के भेद को 
प्राप्त होकर यज्ञदत्त और विष्णुमित्र का ज्ञान विषय नहीं होता है, यज्ञदत्त और 
विष्णुमित्र का जो ज्ञान का विषय होता है कि मैं सुखी हूँ, दुःखी हूँ, चाहता हूँ इत्यादि 
जो ज्ञान का विषय है, शरीर के गोरेपन या कालेपन के आश्रय से नहीं होता है, यदि मैं 
सुखी हूँ या दुःखी हूँ यह ज्ञान गुण शरीर के भेद के गुण को लेकर के होवे तो जो गोरे 
शरीर वाला देवदत्त है वह सदा सुखी ही रहना चाहिए और कृष्ण शरीर में जो दुःखी 
हो रहा है उसके जैसे दुःखी नहीं होना चाहिए, उसी प्रकार से जो कृष्ण रंग वाला है 
दुःखी कह रहा है बाद में उसे सुखी नहीं होना चाहिए (एक के गुण दूसरे में नहीं दिखाई 
देने चाहिए, गोरे को काले वाले की अनुभूति नहीं होगी और गोरे को काले वाले की 
अनुभूति नहीं होनी चाहिए, पर दोनों को दोनों की अनुभूति हो जाती हैं इसलिए 
अनुभूतियाँ शरीरों के गुणों के आधार पर नहीं है) गोरा भी सुखी और दुःखी अपने आप 
को अनुभव करता है, इसलिए मैं सुखी हूँ दुःखी हूँ जानता हूँ आदि यह जो ज्ञान गुण हैं 
यह शरीर का नहीं है और जो शरीर के गुण रूप आदि हैं ये शरीर में एक ही जैसे सदा 
स्थिर रहते हैं परंतु कभी सुख कभी दुःख पर्याय से अनुभव में आते रहते हैं, कभी सुख 
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होता है कभी दुःख होता है कभी प्राप्ति की इच्छा होती है कभी उसी को छोड़ने की 
इच्छा होती है इस प्रकार से पर्याय से नहीं होनी चाहिए (एक बार एक में जो गुण उठ 
गए वैसे ही रहने चाहिए) । तथा यदि ज्ञान विषय शरीर का होवे तब शरीर के जो गुण 
होते हैं शरीर में गृहीत होते हुए ज्ञात होते हैं, जैसे नेत्र आदि इंद्रियों से गृहीत होते हैं 
शरीर के जो गुण है रूपादि । ऐसे ही ज्ञान गुण भी शरीर के गृहीत होने पर इंद्रियों से 
गृहीत होना चाहिए था पर गृहीत नहीं होता है, इसलिए मैं सुखी हूँ, दुःखी हूँ, जानता 
हूँ, द्वेष करता हूँ या राग करता हूँ आदि जो ज्ञान विषय है वह शरीर से भिन्न आत्मा का 
गुण हैं, यह ठीक प्रकार से सिद्ध हो गया । शंकर मिश्र आदि ने इस सूत्र की व्याख्या 
ठीक से नहीं की है ॥ १७॥ 


आत्मसिद्दिमृपर्सद्दराति - 

अह्मिति मुख्ययोग्याश्यां शब्दवद्‌ व्यतिरेकाव्याभिचाराद विशेषसिद्धेनायामिक: / ९८॥ 
(अद्दमिति मुख्ययोर्याश्यां #ब्दवद्‌ व्यातिरेकाव्याभिचाराद विशेषसिद्धेः न आयागिक: 
अह्दग्‌! झति प्रत्ययो ज्ञानगुणो मुख्य: प्रधानों योग्यः साक्षादतुभावग्यः प्रत्यक्षसिद्धः 
खल्वात्मनन एव. कसमात्‌ृ. तस्यात्मनि. खुख्यत्वयोस्यत्वाभ्यां #ब्दवद्‌ 
व्यतिरेकाव्याभिचाराद यथा शब्दों व्यातिरेकात्‌ प्थिव्यादितों व्यातिरिक्तत्वात्‌ परिशेषात्‌ 
परिशेषस्याव्याभिचारादननैकान्तिकत्वादाकाशस्य गृणस्तथा अह्ृय” इझति प्रत्ययो 
जानगुणोउपि व्यातिरेकात्‌ परिशेषात्‌ पारिशेषस्य चाव्याभधिचारादननैकान्तिकत्वादात्मनो 
हि गृण:, इतीथ्यं विशेषस्तिद्धे: शरीराद 
विशिष्स्यभिन्नस्याहन्त्ववतो5ह्टामितिप्रत्यक्षानुभ्ातिमत आत्मनः उसिद्धत्वात्न स॒ आत्मा 
केवलमायमसिक आयसमात्रसाध्य: ॥ ९८॥ 


अहमिति मुख्ययोग्याभ्यां शब्दवद्‌ व्यतिरिकाव्यभिचाराद विशेषसिद्धे्नागमिकः ॥ १८॥ 
सृत्रार्थ :- अहं प्रत्यय के प्रधान और प्रत्यक्ष गम्य होने से विशेष पदार्थ आत्मा की सिद्धि 
होने में केवल शब्द प्रमाण से ही सिद्ध नहीं होता, शब्द के समान व्यतिरेक और 
अव्यभिचार इन दो हेतुओं से ॥१८॥ 
भाषार्थ:-(अह्गगिति गुख्ययोस्याश्यां शब्दवद्‌ व्यतिरेकाव्यभिचाराद विशेषसिद्धेः न 
आगामिक:/ 'अहं' यह जो प्रत्यय है ज्ञान गुण है ये मुख्य है प्रधान है और योग्य अर्थात्‌ 
साक्षात्‌ अनुभव करने योग्य है प्रत्यक्ष सिद्ध आत्मा का ही है उस आत्मा में प्रधानता 
और प्रत्यक्षता के द्वारा शब्द के समान व्यतिरिक और अव्यभिचार होने से, 
व्यतिरिक"-अलग होने से शब्द जो है वह पृथ्वी आदि का गुण नहीं है जैसे शब्द व्यतिरिक 
होने से भिन्न होने से पृथ्वी आदि से भिन्न होने से अलग होने से और परिशेष में कोई 
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व्यभिचार न होने से अर्थात्‌ अनैकांतिक न होने से आकाश का गुण है, उसी प्रकार से 
यहाँ जो प्रतीति ज्ञान गुण है और व्यतिरेक होने से परिशेष होने से और परिशेष के 
अव्यभिचारी होने से एक ही पक्ष में रहने से आत्मा का ही गुण है, इस प्रकार से विशेष 


रूप से सिद्धि हो जाने से शरीर से विशिष्ट अर्थात्‌ भिन्न अहंकार वाला अहं इस प्रत्यक्ष 
अनुभूति वाले आत्मा का सिद्धत्व होने से वह आत्मा केवल आगम से ही जानने योग्य 


नहीं है, केवल आगम मात्र से सिद्ध होने वाला नहीं है ॥१८॥ 


भ्रवतु॒ शरीराद्‌ |भिन्रस्तावदात्मा अह्य! झति प्रत्ययेन साक्षात्सिद्ध 
आगमगानुयानाश्यां समर्थित: परन्तु सर्वप्राणिशरीरेषप॒ खल्वात्मा स्यादेक एववि 
प्वपक्षत्वेनो च्यते - 

युखदुःखज्ञाननिष्पत्त्यविशेषादैकात्म्यम्‌ ॥ ९ ९॥ 

चुखदु:ःखज्ञाननिष्पत््याविशेषात्ऐकात्म्यम) 
युखदुःखज्ानानामात्मगुणानामृत्पात्तियसानत्वात्‌ खल्वात्मा सर्वप्राणिश्रीरेष्वेक एवं / 
यथा हि. अब्दगुणस्याभेदात्समानत्वादाकाशः खल्‍वेक एव यथा वा 
यौयपद्यादिकाललिज्यगाविशेषादेक:. कालस्तथाहि सुवाद्यात्मलिज्गाविशेषादात्मा 
यर्वप्राणिशरीरेष्‌ स्यादेक एवं ॥ ९ ९॥ 


हो सकता है शरीर से आत्मा भिन्न-भिन्न होवे, अहं इस प्रतीति से साक्षात्‌ सिद्ध 


हो गया, और आगम व अनुमान से भी समर्थन हो गया । पर सभी शरीरों में एक ही 
आत्मा होनी चाहिए । इस बात को पूर्वपक्ष के रूप में रखते हैं- 
सुखदुःखज्ञाननिष्पत्त्यविशेषादैकात्म्यम्‌ ॥ १ ९॥ 
सूत्रार्थ :- सुख-दुःख ज्ञानादि गुणों की उत्पत्ति सब प्राणी शरीरों में एक जैसी होने से 
सब प्राणियों में व्यापक एक ही आत्मा है, अलग-अलग शरीरों में अलग-अलग आत्मा 
नहीं है ॥१९॥ 
भाषार्थ:- (हुखदुःखज्ञाननिष्पत््याविशेषात्‌ ऐकात्म्यय) सुख, दुःख, ज्ञान ये सब जो 
आत्मा के गुण हैं इनकी उत्पत्ति एक समान होने से सभी प्राणियों के शरीर में एक ही 
आत्मा है। जैसे कि शब्द गुण में भेद न होने से समान होने से एक ही आकाश है अथवा 
ऐसे ही युगपद आदि काल के जो लिंग हैं उनमें भेद न होने से काल भी सर्वत्र एक ही है 
उसी प्रकार से सुख आदि दुःख आदि के जो समान लिडुग हैं उनके कारण आत्मा सभी 
प्राणियों के शरीरों में एक ही आत्मा होनी चाहिए ॥१९॥ 


यमाधत्ते सत्रद्वयेत - 
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व्यवस्थातोी नाना ॥ २०॥ 
व्यिवस्थातः नाना / सर्वप्राणिशरीरेष नैक आत्मा किन्तु नाना सन्ति 


खल्वात्मान:, अतः ग्रातिशरीरं भिन्न-भिन्न आत्मा व्यवस्थातः / व्यवस्था प्रतिनियाति: / 
एकस्मिन्काले देशे च्॒ काश्रित्‌ सुखी; काश्विद दुःखी, काश्रिज्जानी, काश्रिदज्ञानी, कोश्रिद 
गृणवान्‌; कश्विदगुणवान्‌; कश्रिद्लमात्मा, काश्रिदधसात्मि। कॉश्रवित्‌ एर्वजन्सक्ृतकर्मतः 
यवाहियः कश्चिद विकलाइुगो गलिताइुयश्रोति व्यवस्थातः सिद्ध्याति न खल्वेक आत्मा 
यर्वशरीरेषु परन्तु प्रत्येकास्मिज्छरीरे पृथक पृथयात्मेति निश्चय: ॥/२०॥ 


दो सूत्रों के माध्यम से समाधान करते हैं- 
व्यवस्थातो नाना ॥२०॥ 


सृत्रार्थ :- सुख-दुःख, सर्वाडुग-विकलाडग, जन्म-मरणादि व्यवस्थाओं से प्रत्येक शरीर में 
अलग-अलग आत्माएँ हैं ॥२०॥ 

भाषार्थ:- (व्यवस्थातः नाना » सभी प्राणियों के शरीर में एक ही आत्मा नहीं है, किन्तु 
अनेक आत्माएँ हैं । अत: प्रत्येक शरीर में भिन्न-भिन्न आत्मा व्यवस्था से है, व्यवस्था 
कहते हैं एक के लिए एक का होना । एक ही देश में या एक ही काल में कोई सुखी दिख 
रहा है, कोई दुःखी दिख रहा है, कोई ज्ञानी दिख रहा है, कोई अज्ञानी भी दिख रहा है, 
कोई गुणवान्‌ दिख रहा है कोई अगुणवान्‌ दिख रहा है, कोई धर्मात्मा है तो कोई 
अधर्मात्मा, कोई पूर्व जन्म में किए कर्मों के कारण सर्वांग है तो कोई विकलांग, अंधा, 
लूला, लंगड़ा दिख रहा है । तो इस प्रकार की व्यवस्थाओं से एक ही आत्मा सभी शरीरों 
में नहीं है, परंतु प्रत्येक शरीर में पृथक्‌-पृथक्‌ आत्मा है, यही निश्चय होता है ॥२०॥ 


शात्रसामर्थ्याज्ञ #२१॥ 
(शात्रय्ामथ्यात् च) शात्रे प्राससमर्थनत्वात्‌ वेदादिशात्रं खलु प्रमाणयस्माकं॑ तत्र 
वर्णनबलाव तस्य नानात्वमस्ति / यथा “ये समाना: समानत्रों जीवाः .... /” /यजु 
2 ९/४६) “य इत्तद्‌ विदुस्त इसे समायते” /(ऋः 2/2६४/३ ९) “चेतनानाम्‌ ... // (कठो . 
4१/(३/ ॥/२१॥ 


शास्त्रसामर्थ्याच्च ॥ २ १॥ 
सृत्रार्थ :- शास्त्र के समर्थन से भी आत्माएँ अनेक है॥२१॥ 
भाषार्थ:- शास्त्र के प्राप्त समर्थन से अर्थात्‌ वेद आदि शास्त्रों का हमारे लिए प्रमाण हैं, 
उनमें वर्णन के बल से आत्माओं का नानात्व है। जैसे “ये समानाः समानसो जीवाः ... 
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/” (यजु: 7९/४६/ “जो समान व समान मन वाले जीव हैं” (यजु: 2९/४६), “य इत्तद 
विदुस्त इसे समायते” /ऋ: 2/2६४/३२९/ “जो इस आकाश रूप सर्वव्यापक ईश्वर को 
जानता है, वह इसको प्राप्त कर लेता है” /ऋः १/2६४/३२९), “चेतनानाम्‌ ... // /(कठो . 
५/१ ३/ “चेतनों का” (कठो . 4५/१ ३) इस तरह से बहुवचन का प्रयोग है, इससे आत्मा 
एक नहीं है ॥२१॥ 


द्वितीयाहिनक समासम्‌ 
सगाएिंगतश्व तृतीयोडध्यायः 
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॥ चतुर्थो5ध्यायः तत्र प्रथमाहिनकम्‌ ॥ 


नव द्रव्याण्युद्विशानि परीक्षितानि च॒ 'सदनित्यामित्यादिना” 
द्रव्यगुणकर्मणायाविशेषेषानित्यत्वमृक्तम / अत्र विशेषेण खल॒च्यते नित्यत्वाविषये यत्‌ - 
यदकारणवत्रित्यम्‌ ॥ ९/ 
(सत्‌ कारणवत्‌ नित्यम्‌ / सद्‌ वस्तु यत्तु कारणवत्‌ सकारणं ततु खल्वनित्यमस्ति, परन्तु 
यत्‌ सत्‌ खल्वकारणवत्‌ स्वस्माद्िन्नं कारण नापेक्षते तत्त नित्यगेंव तज्ञान्तियं कारण 
तदन्तरवार्तितां कारणानामापि कारणागिति यावत््‌ / अथ च् यदकारणं मघलकारणं 
तन्नासद्रपं तचु सद्गपरेंव हि न ह्यसतः सदुत्पाद: / तत्तु सदेव स्वरूपतोडपि सत्‌ तथा 
कारणात्मना यद्वा सयवायित्वेन स्वकार्यान्तवर्ति भवत्‌ सदेव सद्दपेणावभासयते हि पटो 
तन्तव इव / तदेतत्‌ सदकारणं तु नित्यय ॥ ॥ 


नौ द्रव्यों का नाम कह दिया, “सद अनित्य आदि सूत्रों के प्रमाणों के द्वारा” द्रव्य,गुण, 
कर्मों का अविशेषण सामान्य रूप से अनित्यत्व कहा । अब विशेष रूप से कहते हैं, 
पहले नित्यता के विषय में बताएँगे- 

यदकारणवत्रित्यम्‌ ॥ ९॥ 
सृत्रार्थ:- जो वस्तु सत्तात्मक हो किन्तु उसकी उत्पत्ति का कोई कारण न हो वह नित्य 
होता है ॥१॥ 
भाष्यार्थ:- (सत्‌ कारणवत्‌ नित्यय / जो सद वस्तु है सत्तात्मक है पर कारण रहित है 
ऐसी वस्तु जो कारण सहित होती है वह अनित्य होती है । परंतु जो वस्तु अपने से भिन्न 
कारण नहीं रखता है वह तो नित्य ही है, वह कारणों का भी कारण अंतिम कारण है 
अंतर्वती कारणों का भी कारण है (जैसे वस्त्र का धागा और धागे का भी रुई है, रुई का 
और कोई कारण नहीं) । और जो कारण रहित होता है मूल कारण वह असद रूप नहीं 
होता है अपितु सद रूप ही होता है, क्योंकि असद से सद की उत्पत्ति नहीं हो सकती है 
। वह सद ही होता है स्वरूप से भी उस अपने ही स्वरूप के कारण से अथवा 
समवायित्व के कारण अपने कार्य के अंतर्गत होता हुआ वह सद रुप में ही ज्ञात होता 
रहता है, जैसे पट में तन्‍्तु दिखते रहते हैं। यह जो सद है और अकारण रहित है ये नित्य 
होते हैं ॥ १॥ 
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अथैतादशे कारणे कि. लिछुगे यद्वैवादशस्य कारणस्य सद्भावे कि 
लिडगमित्याकाक्षायामुच्यते - 
तस्य कार्य लिकुगय्‌ ॥ २/कारणाभावात्‌ कार्यभावः ॥२॥ 
अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 
(विस्य कार्यम्‌ लिडयस॒) तस्य तथाशूतस्य सलकारणस्य सत्ते कार्य लिछूयग॑ ज्ञापकमस्ति / 
कार्येण खल्‍्ववश्यं कारणस्य विद्यमानत्वं लिजुस्यते ज्ञायते / यतः (कारणभावात्‌ 
कार्यभाव:) कार्यभावः कार्यस्य सत्ततं कारणभावात् कारणस्य सत्त्वाद विद्ययानत्वात्‌ 


यम्भवाति नात्यथा;, तस्मात्‌ कार्यीयिव व्यक्तमभवदापि कारणं सद्ृपर्मेंव / अस्ति 


किमप्यन्यद्वस्तु यत्खलु प्रथिव्यादिभौतिकद्रव्यस्यापि कारण सद्गर्ष ग्रकृत्याख्यं यर्दर्थ 
'कारणभावाव्‌ कार्यभाव:” जझति शब्दभेदेत पुनरावृत्त कारणाभावात्‌ कार्यभावः” /वै. 
२/१/१५ इति सिद्वे साति यज्ञ कार्यभूतेन द्वव्येण लिडस्यतेउद्श्यं च्॒ सज्ञेति ॥३॥ 


जो सत होता है और कारण रहित होता है, ऐसा होने से वह नित्य होता है, 
इसमें लक्षण क्‍या है? ऐसी कोई सत्तात्मक वस्तु है जिसका और कोई कारण न हो, स्वयं 
में वह होती है, इसमें हेतु क्या होता है? इस विषय में बताते हैं कि वस्तु को माना कैसे 
जाए (कोई नित्य वस्तु भी होती है उसका आधार क्या है? इस विषय में बताते हैं) - 

तस्य कार्य लिक्यय्‌ ॥ २ कारणाभावात्‌ कार्यभावः ॥३॥ 

इन दो सूत्रों में एक वाक्यता है- 
सृूत्रार्थ-- मूल कारण का हेतु कार्य है । कारण के होने से ही कार्य होता है, उसके बिना 
नहीं होता ॥ २-३॥ 
भाष्यार्थ:- (तस्य कार्यम लिकृगण) उस अर्थात तथाभूत नित्य स्वरूप वाले मूल कारण 
का कार्य होने में लिडुग ज्ञापक है ।। कार्य के द्वारा निश्चय से कारण कि विद्यमानता 
जानी जाती है लिंगित होती है । क्योंकि (कारणभावात्‌ कार्यभ्राव& कार्य का होना 
कार्य कि विद्यमानता कारण के होने से कारण कि वर्तमानता होने से संभव होता है 
अन्यथा नहीं होता है, इसलिए कार्य के समान व्यक्त न होता हुआ भी कारण सत्तारूप 
में होता ही है । कोई अन्य कार्य जो विद्यमान है वस्तु से अतिरिक्त कोई अन्य वस्तु है 
जो कि पृथ्वी आदि भौतिक द्रव्यों का भी कारण है और सत रुप है वो, प्रकृति नामक है 
वो जिसके लिए कहा गया “कारण के होने से ही कार्य होता है”, इस प्रकार से शब्द भेद 
करके अलग अलग शब्दों से पढ़कर के फिर से दोहरा दिया “कारण नहीं होगा तो कार्य 
भी नहीं होगा” /वै: स्‍////) इस प्रकार सिद्ध होने पर भो जो कार्यभूत द्रव्य से जाना 
जाता है वह अदृश्य होता है और सत होता है इस प्रकार जान लेना चाहिए ॥२-३॥ 
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कर्थ तदकारणवत्‌ यद्‌ वस्तु सर्वकारणं नित्यमित्यक्रोच्यते सत्रद्वयेत - 

अनित्य गति विशेषतः प्रतिषेध्रभावः ॥४॥ अविद्या ॥१॥ 
अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 
(अनित्यः डति विशेषतः प्रातिषेध्रभाव:)सदनित्य.... /” (वै: (/१/८) अनित्यः” झति 
यतः खत विशेषतों विशेषणतों हि तस्य पग्रतिषेधभावों नित्यमापि सद्‌॒ वस्तु 
किश्िदस्तीति सिद्ध्याति / यत्खल्वकारणं यत्‌ तन्नित्यमेंव सदानित्यामिति सत्रे किमापि 


नित्यमस्तीति लक्ष्यीकृत्यानित्यामिति प्रयुक्तम / यथा हि /(अवियद्या) सर्वप्रय्िद्धामिदं यत्‌ 
अविद्या' ज्ति प्रयोगेएस्ति विद्या" यस्य प्रतिषेध्रों अविद्या' यथा अविशया! 


विशेषणतस्तत्प्रतिषेश्रों विद्या स्वतः सिद्ध्याति न हि तत्साधने ग्रयत्नापेक्षा * 
श्रह़करामिश्रादिभिः सत्रद्वयमसम्बद्धं व्याख्यातम्‌ ॥ ४-५ ॥ 


कैसे वह कारण रहित सद वस्तु"सत्तात्मक वस्तु सभी का कारण और नित्य है, इस 
विषय में कहते हैं दो सूत्रो के माध्यम से- 

अनित्य इति विशेषतः प्रतिषेध्रभाव: ॥४॥ अविद्या ॥/५॥ 
इन दो सूत्रों में एक वाक्यता है- 
सूत्रार्थ-- अनित्य इस विशेषण से इसका विरोधी भाव नित्य सिद्ध होता है, जैसे 
अविद्या कहने से उसके विरोधी भाव विद्या की सिद्धि होती है। 
(अनित्य इस विशेषण के द्वारा इसका जो प्रतिषेध भाव है, जैसे कि विद्या |) /४-५॥ 
भाष्यार्थ:- (अनित्यः झति विशेषतः प्रतिषेश्रभाव:ः) 'सिदनित्य.... /” (व: /१/८० 
'अनित्य' यह जो शब्द है यह सत का ही-विद्यमान का ही विशेषता या विशेषण के 
कारण से उसका प्रतिषेध-निषेध भाव है, सद वस्तु भी कुछ नित्य है इस प्रकार से सिद्ध 
होती है । वह जो अकारण सत है कारण रहित सत्तात्मक है वह नित्य ही है, सद 
अनित्यम में जो अनित्य शब्द जो पढ़ा हुआ है वहाँ पर सद के साथ साथ अनित्य भी 
पढ़ा हुआ है, उससे लगता है कि कोई नित्य भी है जिसकी अपेक्षा से यहाँ अनित्य पाठ 
कर रहे हैं ये । इस उस्तरा में कुछ नित्य है ऐसा सामने रखकर ही 'अनित्यमिति' इस 
शब्द का प्रयोग किया । /(अविद्या) जैसे कि यह सभी जगह प्रसिद्ध है कि 'अविद्या' इस 
प्रयोग में कोई 'विद्या' है जिसका निषेध किया गया है, जैसे 'अविद्या' के इस विशेषण 
से उसका जो निषेधात्मक स्वरूप है प्रतिद्वंदी स्वरूप है 'विद्या' वह स्वत: सिद्ध होती है, 
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उसको सिद्ध करने के लिए और किसी प्रमाण की अपेक्षा नहीं पड़ती है । शंकर मिश्र 
आदि ने दोनों सूत्रों से असम्बद्ध व्याख्यान किया है ॥४-५॥ 


यत्यखलु कारणानायापि कारण कार्येण लिकगेनानुमीयते तस्य कार्यस्योपलब्धिः 
प्रत्यक्ष कथं भवतीत्युच्यते - 
महत्यनेकद्रव्यवत्त्ताद्‌ रूपाज्ञोपलब्धि: ॥६॥ 
(मह्दति अनेकद्रव्यवत्तात्‌ रूपातु च उपलब्धि: मह्ाति महत्पारिमाणवाति भवाति 
खलूपलब्धि: प्रत्यक्षत्वम्‌ / तत्रापि अनेकद्रव्याश्रयित्वात्‌ / तथा रूपाद रूपक्शात्‌ तस्य 


रूपवत्त्तात, अर्थात उपलब्धिर्यद्रा प्रत्यक्षज्ञानं भवाति मह्वत्ववाति महत्पारियाणवाति 
वस्तूनि न दु सक्ष्मे, तज्ञ करणानां कारण सक्ष्ममस्ति, तस्मात्न तत्यत्यक्षण / अथ चेत्‌ 
कारणानां कारणसापि मह्वत्‌ सर्वत्र प्रसु्त तदा अनेककद्रव्यन्न, नह्यतेकद्रव्याश्राये तस्मान्न 


प्रत्यक्ष यथाकाशस्य मह्दतों सतोष्ि न प्रत्यक्षत्व / अथानेकद्रव्यवद्‌ द्याणुक॑ न 
तत्यत्यक्षमतस्तन्न महत्‌ महृत्ववत्‌ महत्पारिगाणवत्र तस्सात्न प्रत्यक्षण / कस्ठुतो 
भ्रवत्युपत्रन्ध्रि: प्रत्यक्षत्वं मह्वत्ववाति अनेकद्रव्यवाति रूपाद रूपक्शाद रूपगुणसह्वभावाद 
यद्वा समवेतरूपगुणवत्त्वाद्धि महदनेकद्र॒व्यवत्‌ प्रत्यक्ष भवाति नानयथा ॥ ६॥ 


जो कारणों का भी कारण है अंतिम कारण है जो कि कार्य अर्थात लिड्ग से 
अनुमान द्वारा ज्ञात होता है, उसके कार्य की अनुभूति उसका प्रत्यक्ष कब होता है, किस 
आधार पर ये कहने लगते हैं कि उसके ही ये कार्य हैं अर्थात कार्य तो अंतत: अनुभति में 


आता ही है। 
महत्यनेकद्रव्यवत्त्ताद्‌ रूपाज्ञोपलब्धि: ॥६॥ 

सृत्रार्थ:- अनेक द्रव्य आश्रित होने से रूप गुण होने से और महत परिमाण वाले कार्य 
द्रव्य में उपलब्धि या नेत्र प्रत्यक्ष होता है (महत परिमाण होने पर और अनेक द्रव्य 
वाला होने पर और उसमें रुप आ जाने पर उसकी उपलब्धि-प्रत्यक्ष होता है) ॥६॥ 
भाष्यार्थ:- महत परिमाण होना चाहिए, अणु परिमाण होते हुए भी उपलब्धि नहीं 
होती। महत परिमाण होने के पश्चात उपलब्धि होती है अर्थात प्रत्यक्ष महत परिमाण 
का ही होता है अणु का नहीं होता (ये एन्द्रीयक प्रत्यक्ष के विषय में है)) और महत 
परिमाण होने के साथ साथ अनेक द्रव्य उसमें होने चाहिए (एक ही महत होगा तो 
उसका भी प्रत्यक्ष नहीं होगा, क्योंकि आंखे बहुत बड़े और अति सूक्ष्म को नहीं पकड़ती 
है) । तथा रुप उसमें होने से रुप वाला होने से अर्थात उपलब्धि हो होती है प्रत्यक्ष ज्ञान 
जो होता है वो महत परिमाण वाली वस्तु में होता है सूक्ष्म में नहीं होता है और जो 
कारणों का जो कारण है वह इन गुणों से रहित है सूक्ष्म होने से उसका प्रत्यक्ष नहीं 
होता है । और यदि कारणों का भी कारण महत होता सब जगह फैला होता फिर वो 
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अनेक द्रव्य वाला नहीं होता उसमें विशेषता नहीं आ पाती, और अनेक द्रव्य के आश्रित 
न होने से उसका प्रत्यक्ष नहीं होगा । जैसे आकाश महान है फिर भी उसका प्रत्यक्ष नहीं 
होता है। और अनेक द्रव्य वाला है जो की द्विणुक (60 परमाणु का एक अणु होता है, 
इसका दो गुणा > द्विणुक) है वो भी प्रत्यक्ष नहीं होता है यद्यपि अनेक द्रव्य वाला है वो, 
पर वो प्रत्यक्ष नहीं हो रहा है इसलिए महत नहीं है, पर द्विणुक को भी महत परिमाण 
वाला नहीं माना है। वस्तुत: उपलब्धि जो होती है प्रत्यक्ष जो होता है वो महत होने के 
साथ-साथ अनेक द्रव्य वाला हो और रूपगुण के साथ होने पर अथवा रूप गुण उसके 
अंदर ही स्थित हो इस अवस्था में महत और अनेक द्रव्य वाला द्रव्य प्रत्यक्ष होता है ऐसे 


नहीं हो पाता है, न दिखने वाली वस्तुओं में कोई भी कारण नहीं हो सकता या तो 
उसमें रूप गुण नहीं होगा या वो महत परिमाण नहीं बन रहा है इसलिए भी नहीं दिख 
रहा है और अनेक भी नहीं है ॥६॥ 


*/ अनित्य शब्दाद्‌ यथा ।ित्यो5त्र स्राध्यते आविद्या' दृष्ान्तमुक्त्वा तथैवाग्रेणषि आविद्या' दृष्टान्तेन यत्नमाध्याये साधयिष्यते नित्य 
पारियण्डम्‌ .... ' आविद्या च विद्यालिक्गय्‌ ॥ (७/१/ २०-२९ 


नतु प्रथिव्यां पार्थिवे घटादी; अप्यु तथाप्ये च हियादी रूपयुपलश्यते प्रत्यक्षी क्रियते 
कथक्न क्योरप्युपत्रब्धरि: प्रत्यक्षत्वम्‌ / अत्रोच्यते - 
सत्यपि ब्रव्यत्वे महत्त्वे रूपसंस्काराभावाद्वायोरतुपत्रन्धरि:॥ ७॥ 

(वायो: बद्रव्यत्वे मह्वत्वते साति आपि) वायु: खलु मद्वान्‌ सर्वत्र गतिसत््वादथ द्रव्यं च, 
द्रव्यत्वाव्‌ यावयवो5क्यवात्मकानेकद्रव्यवान्‌ यतोी न थ॒ कारणानां कारणम्‌ / इत्थं तस्य 
महत्वते महत्ववत्वे महत्पारिमाणवत्त्वे द्रव्यवत्ते सत्यापि /(रूपसंस्काराभावात्‌ 
अनुपलब्धि:) रूपगुणस्य संस्काराभावों वासनाउथावः संस्कारों वासना तत्र रूपगुणस्य 
वायना नास्ति तस्माद्वायोरुपत्रब्धरिः प्रत्यक्षत्वं चाक्षुष प्रत्यक्षत्व॑ न भवाति / अग्रौ तु 


रूपगुणो वर्तते तब्नौीजिकगुणवत्त्तातू, पथिव्यां पार्थिवेःप्यु क्थाप्ये रूप तु खलु 
रूपसंस्कारव्शादस्ति/ रूपस्य संस्कारों वासना तत्रास्ति रूप गुणों ह्लग्नेरास्ति; 
अप्रेर्गुणस्य रूपस्य संस्कारेण वायनया संस्कृता वासिताः पृथिवी पार्थिवा आप आप्याश्च 
पदार्था: / तेषां रूप न वास्तविक परन्तु तैजयों रूपस्य संस्कारेण वासनया संल्कृत॑ 
वासितसेंव तत्र रूपय वायौ न तथा रूपयुणस्य संस्कारों वासना तस्माद वायौ न 
चाक्षुप प्रत्यक्षम / वातीति वायुरिति योगाद्‌ वायुः पार्थिव गन्ध्रमाप्यं रस तैजसं रूप॑ तु 
वबह्दति छि. यथा गन्धमादाय नयाति रस नयाति तथाउग्रिरूपमापि 
ज्वालामितस्ततस्तियगृरर्व॑ च्॒ नयाति हि वायुरिति बहने तत्कर्म / अन्यभाष्यकारैरित 
आरश्य चत्वारि सूत्राण्यन्यथाव्याख्यातानि ॥ ७॥ 
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अच्छा पृथ्वी में या पार्थिव जो घट आदि हैं इनमें, हिम से अथवा जल जो से बने 
हैं उनमें तो रूप उपलब्ध होता है इसलिए प्रत्यक्ष होता है। वायु बहुत लंबी चौड़ी होती 
है फिर उसकी उपलब्धि क्‍यों नहीं होती है? इसको बताते हैं- 

यत्यपि ब्रव्यत्वे महत्त्वे रूपसंस्काराभावाद्वायोरतुपत्रन्धि:॥ ७॥ 

सृत्रार्थ:- अनेक द्रव्य वाला होने पर भी महत परिमाण होने पर भी रूप संस्कार का 
अभाव होने से वायु की उपलब्धि नहीं हो पाती है ॥७॥ 
भाष्यार्थ:- (वायो? द्रव्यत्वे महत्वे साति आपि) वायु महान है, सर्वत्र विद्यमान होने से, 
सर्वत्र गति वाला होने से द्रव्य वाला है, अवयवी है, अनेक द्रव्य वाला है। ऐसा होने पर 


वो कारण का कारण नहीं हो सकता । इस प्रकार उसके महत परिमाण वाला होने से 
और द्रव्य वाला होने पर भी /रूपसंस्काराभावात्‌ अनुपत्रब्धि:/ रूप गुण का जो संस्कार 


है उसकी जो वासनानच्छाप है, वह न होने से । संस्कार अर्थात वासना का अभाव है 
वहाँ रूप गुण की वासना नहीं है । इस कारण से वायु की उपलब्धि अर्थात प्रत्यक्ष 
चक्ष॒ष उपलब्धि नहीं होती है । किन्तु अग्नि में रूप गुण है उसका अपना गुण होने से 
पृथ्वी में या पार्थिव घट आदि जल में और जलीय कर्क आदि में रूप जो है वह रूप से 
संस्कार के कारण अर्थात पीछे के संस्कार से आने के कारण से उनमें है । रूप अग्नि का 
ही गुण है । अग्नि के रूप गुण से अर्थात संस्कार से वासना से युक्त पृथ्वी और पार्थिव 
जल एवं जलीय पदार्थ होते हैं, उनका अपना रूप वास्तविक नहीं होता है परंतु तेजस 
रूप के संस्कार के कारण वहाँ रूप होता है इसलिए वायु का चार्षुष प्रत्यक्ष नहीं होता 
है, जो बहता या बहाता है इस परिभाषा से वायु पार्थिव वस्तुओं को अर्थात उसके गंध 
को, आप्य वस्तुओं के रस को और तेजस के रूप को वहन करता है। जैसे गंध को व रस 
को दूर ले जाता है वैसे अग्नि रूप ज्वाला को तिरछा और ऊपर ले जाता है, ये वायु का 
वहन कर्म है । यहाँ से लेकर के 7,8,9,40 इन सूत्रों की अन्य भाष्यकारों ने ठीक 
व्याख्या नहीं की है ॥७॥ 


द्रव्याणां_ चाक्षुपप्रत्यक्षत्वाप्रत्यक्षत्वे विधाय गृणानागुपत्नब्धिप्रदर्शयन्‌ प्रथम 
रूपगृणस्योपलब्धि: प्रदरश्यते; तत्र क्ष प्रकारद्वयामित्युच्यते - 
अनेकद्रव्यसमवायाद्‌ रूपविशेषाज्ञ रूपोपत्रन्धि: ॥८॥ 
(रूपोपलब्धि:) रूपगुणस्योपलब्धि: ग्रत्यक्षत्वं भवाति खलु (अनेकद्रव्यसमवायात्‌) 
अनेकानां द्रव्याणां सयवायात्‌ संयोगात्‌) यः खलु रूपसंस्कार: थ॒ खल्वनेकेणु द्रव्येष॒ 
यमवेतेष्‌ु रूपगुणस्योपलब्धिकारणं भवाति, प्थिव्यां पार्थिवेःप्यु तथा चाप्ये / (च) अथ 
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च /रूपविशेषात्‌) विशिष्टरूपगुणात्‌; अग्नरौ हि रूपगुणाविशेषस्तस्माद्यो तथाग्रेये पदार्थ 


रूपस्योपलब्धि: ग्रत्यक्षत्व॑ भवाति तस्याग्रेनीजिकगुणविशेषत्वात्‌ू ततोउन्यत्र दु 
रूपसंस्कारादेव रूपय्‌ ॥८॥ 


द्रव्यों का चाक्षुष प्रत्यक्ष किसका होता है और किसका नहीं होता है अब प्रत्यक्ष 
को बताकर के अब गुणों की उपलब्धि दिखाते हुए, पहले रूप गुण की उपलब्धि दिखाते 
हैं जिसके दो प्रकार हैं । उसको बताते हैं- 

अनेकद्रव्यसमवायाद्‌ रूपविशेषाज्ञ रूपोपलब्धिः ॥८॥ 

सृत्रार्थ:-- अनुद्बुद्ध अनेक रूप गुण वाले अनेक परमाणुओं के संयोग से और रूप गुण के 
विशेष होने से रूप गुण का प्रत्यक्ष होता है। 
(अनेक द्रव्य का समवाय संयोग संबंध होना चाहिए और उसमें रूप विशेष होना 
चाहिए तब उपलब्धि प्राप्ति प्रत्यक्ष होता है) ॥८॥ 
भाष्यार्थ:-/(रूपोपलब्धिः) रूप गुण की उपलब्धि उसका प्रत्यक्ष होता है 
(अनेकद्रव्यसमवायात्) अनेक द्रव्यों के समवाय अर्थात संयोग से, जो रूप का संस्कार है 


वह अनेक द्रव्यों में होता हुआ सम्बद्ध होता हुआ रूप गुण की उपलब्धि का कारण होता 
है । पृथ्वी में और पार्थिव पदार्थों में जल में तथा जलीय पदार्थों में और विशिष्ट रूप 
गुण होने के कारण अग्नि में रूप गुण अपने आप में विशेष रूप से है । इसलिए अग्नि और 


आग्रेय पदार्थों में रूप की उपलब्धि अर्थात प्रत्यक्ष होता है, अग्नि का नेजिक गुण होने के 
कारण अग्नि का प्रत्यक्ष अल्प काल में हो जाता है, अग्नि से अन्यत्र रूप संस्कार के कारण 


ही प्रत्यक्ष होता है ॥८॥ 


अथान्येष्‌ गृणेष्‌ च - 
तेन रसयन्ध्रस्परशेषु ज्ञानं व्याख्यातय ॥ ९॥ 

विन)... तथाप्रकारेण संस्कारेण गृणसंस्कारेणानेकद्रव्ययमवायात्‌.._ तथा 
नैजिकगुणाविशिष्टत्वेन गुणाविशेषात्‌ (रसगन्ध्रस्पर्शेषु ज्ञानं व्याख्यातम) यन्धे रसे स्पर्श 
जाने ** प्राणेलद्वियजन्यं रसनेब््रियजन्यं त्वागिन्द्रयजत्यं व्याख्यातं वेदितव्यम / तत्र 
पृथिव्यां पार्थिवे श्राणेन यन्ध्रस्य ज्ञानं गुणविशेषात्‌ नैजिकगुणाविशिष्टत्वात्‌, अन्यत्राप्यु 
तथाप्ये यन्ध्रसंस्कारेणानेकद्रव्ययमवायावत्‌ / अप्यु तथाप्ये रसनया रसज्ञानं रसाविशेषात्‌ 
नैजिकगुणाविशिष्त्वात्‌, अन्यत्र पृथिव्यां पार्थिवे च रससंस्कारेणानेकद्रव्यसमवायात्‌ 
भ्रवाति /। एवं वायी वायब्ये त्वयिष्धियेण स्पर्ज्ञानं स्पर्शविशेषात्‌ 
नैजिकगुणाविशिष्त्वातू अन्यत्र  एृथिव्यां पार्थिवेषप्यु_ क्थाप्ये तथाग्रावाग्रेये 
स्पश्सिंस्कारेणानेकद्रव्यसमवायाद भवतीति विज्ञेयय ॥ ९॥ 
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सृत्रार्थ:- पूर्वोक्त दोनों हेतुओं से रस, गंध और स्पर्श विषयों का रसना नासिका और 
त्वग इंद्वियों से ज्ञान होता है, चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं ऐसा समझना चाहिए ॥९॥ 

भाष्यार्थ:- /तेन) तथा उस प्रकार से संस्कार हो जाने से उसमें रूप के सम्बद्ध हो जाने 
से गुण संस्कार से अनेक द्रव्यों के समवाय संबंध से तथा अपने गुण विशेष होने से 
(रिसमन्ध्रस्पर्शए ज्ञान व्याख्यातण) गंध में, रस में, स्पर्श में ज्ञान अर्थात प्राण इंद्रिय से 
ज्ञान हो रहा है (प्राण से गंध का ज्ञान हो रहा है अर्थात गंध में भी अनेक द्रव्यत्व है ) 
गंध विशेष होने से गंध की अनुभूति हो रही है। ऐसे ही रसना में भी अनेक द्रव्य हैं व 
त्वग इंद्रिय वाले है इस प्रकार से समझ लेना चाहिए ।। पृथ्वी में और पार्थिव द्रव्यों में 
नासिका के द्वारा गंध का ज्ञान हो रहा है अपने गुण के कारण से । और जल में अनेक 
द्रव्य गंध वाले होते हैं और गंध के संस्कार अर्थात गंध का समुदाय विशेष वहाँ उत्पन्न 
हो जाता है इसलिए वहाँ गंध आने लग जाती है, जल में तथा जलीय पदार्थों में रस 
विशेष का जो ज्ञान हो रहा है रसना से वह नेजिक गुणों के कारण से हो रहा है लेकिन 
अन्यत्र जो रस का ज्ञान हो रहा है पार्थिव पदार्थों में वह रस संस्कार के कारण अनेक 
द्रव्य समवाय के कारण हो रहा है एवं वायु व वायु पदार्थों में त्वग इंद्रिय के द्वारा स्पर्श 
का ज्ञान हो जाता है लेकिन वायु के स्पर्श विशेष से नेजिक गुण के कारण होता है और 
अन्य पार्थिव पदार्थों में जलीय व आग्रेय पदार्थों में स्पर्श का ज्ञान होता है स्पर्श वाले 
अनेक द्रव्यों का उसमें समवाय होने से होता है ऐसा जानना चाहिए ॥९॥ 


रसगन्ध्रस्पर्शप ज्ानमुक्तं कथक्ष तत्र प्रत्यक्ष / उच्यते - 
तस्याभावादव्याभिचारः ॥ ०॥ 

(विस्य अभावात्‌ अव्याधिचार:) रसगन्ध्रस्पर्शप॒ तस्य प्रत्यक्षस्य प्रत्यक्षकारणस्य वा 
रूपसंस्कारस्य रूपविषेशस्य चाभावात्‌ खल्वव्याभिचारः व्यभ्िचारों न भवाति न 
ततोउन्यत्र प्रत्यक्षत्वं किन्तु ज्ञानमेंव हि / अथ च कारणानां कारणे न चाक्षुष प्रत्यक्ष त 
ट्वि. बल्वन्येत्द्रियजन्यं ज्ञानं, तत्र तत्य रूपसंस्कारस्यथ रूपविशेषस्य 
गन्धरसस्पर्शसस्कारस्य यन्ध्ररसस्पर्शविशेषस्य चाभावात्र व्यभिचार:, किन्तु नियातिरेव 
तत्र न प्रत्यक्ष न च तथैन्द्रियेकं ज्ञानमस्ति तत्तु खलु कार्येणैवानुमीयते ॥ ? ०॥ 


रस, गंध, स्पर्शों में ज्ञान कहा है उनमें प्रत्यक्ष क्यों नहीं होता? उसको कहते हैं - 
तस्याभावादव्याभिचारः ॥९०॥ 

सृत्रार्थ:- पूर्वोकत्त दोनों हेतुओं से रस गन्ध और स्पर्श विषयों का रसना, प्राण और त्वग्‌ 

इंद्रियों से ज्ञान होता है, चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं ऐसा समझना चाहिए।॥ १ ०॥ 
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भाष्यार्थ:- (तत्य अभावात्‌ अव्यभिचार:/ रस, गंध, स्पर्श से उस प्रत्यक्ष का अथवा 
प्रत्यक्ष के कारण काजरूप संस्कार का और रूप विशेष का अभाव होने से 
अव्यभिचारजय्व्यभिचार नहीं होता (प्रत्यक्ष नहीं होता) उस (रूप) से अन्यत्र प्रत्यक्ष नहीं 
होता किन्तु ज्ञान ही होता है। और कारणों का कारण में चाक्षुष प्रत्यक्ष नहीं है और न 
ही अन्य इंद्वियों से उत्पन्न ज्ञान होता है उसके रूप संस्कार का>"रूप विशेष कार गंध, 
रस, स्पर्श संस्कार कार गंध, रस, स्पर्श विशेष का अभाव होने से व्यभिचार नहीं है । 
किन्तु उनमें नियति ही है , प्रत्यक्ष नहीं होता और इंद्रियों से ज्ञान भी नहीं हो सकता है, 
वह तो कार्यों से ही अनुमान किया जाता है ॥१ ०॥ 


अथ च- 
संख्या: पारियाणानि फथक्त्वें संयोगविभागी परत्वापरत्वे कर्म च 
रूपिद्रव्यसमवायाज्ञाक्षपाणि ॥ ९ १॥ 
अरूपिष्वचाक्षुपाणि ॥ १ २॥ 

अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यतास्ति - 

(संख्या: ..... कर्म च) संख्यादयों गुणाःकर्म च सेहकेयद्रवत्वानि चोति सर्वाणि रूपवत्यु 
द्रग्येष समवेतानि चाक्षुपाणि चक्षुरिब्द्रियद्राह्मयाणि तेषां चाक्षुपत्वात्स्पार्शनानि च॒ सन्ति 
परन्तु (अरुपिष्वचाक्षुपाणि) समवेतानि चाक्षुपत्वास्पार्शननि च् सन्ति परन्तु 
(अरूपिएअजचाक्षपाणि) रूपरह्वितद्रव्येषथ. समवेतानि हु न चाक्षुपाणि भवन्‍्तु 
कच्तित्स्पार्शनानि, अथ च नेत्रह्वीनं जन॑ ग्राति तु रूपवत्यु द्रव्येष समवेतानि सन्त्यापि न 
चाक्षुपाणि, स्पार्शनानि व्‌ सन्ति हि. जर्ं विह्वाय चेतने खल्वात्मानि तु सानसानि हि 
॥९९-१२॥ 


संख्या: परिमाणानि पृथक्त्वं संयोगविभागौ परत्वापरत्वे कर्म च 
रूपिद्रव्यसमवायाच्रचाक्षुषणि ॥ १ १॥ 
अरूपिष्वचाक्षुषाणि ॥ १ २॥ 

इन दोनों सूत्रों में एक वाक्यता है- 

सूत्रार्थ:- गन्ध, रस और स्पर्श में रूप गुण और संस्कार का अभाव होने से यः दोष नहीं 
आता कि उनका नेत्र प्रत्यक्ष क्यों नहीं होता। संख्या परिमाणादि गुण और कर्म रूपवान 
द्रव्यों में संयुक्त होने से नेत्रेन्द्रिय से जाने जाते है॥ १ १-१२॥ 

भाष्यार्थ:- /ंख्याः ..... कर्म कु) संख्यादि गुण और कर्म सत्रेह, वेग और द्रवत्व सभी रूप 
वाले द्वव्यों में समवेत चाक्षुष-चक्षु इंद्रिय से ग्रहण किए जाते हैं उनके चाक्षुष होने से 
स्पर्श भी होता है परंतु (अरुपिष्वच्ाक्षुपाणि) रूप रहित द्रव्यों में समवेत चाक्षुष नहीं 
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होते कुछ स्पर्श होते हैं और नेत्रहीन जनों के प्रति तो रूप वाले द्रव्यों में समवेत होता 
हुआ भी चाक्षुष नहीं होते स्पर्श तो होते ही हैं, जड़ को छोड़कर चेतन आत्मा में तो मन 
से जाना जाता है ॥ १ १-१२॥ 


एवस्‌- 
एतेन गुणत्वे भावे च सर्वोन्द्रियं ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥  ३॥ 

(एतेन गृणत्वे भावे च सर्वेन्द्रियं ज्ञानं व्याख्यातम॒) एतेन तत्तविन्द्रियगुणस्य ज्ञानप्रकारेण 

गृणत्वे तथा भावे सत्तायां चर सर्वेन्द्रियं ज्ञानं व्याख्यातं वेदितव्यं न हि 


तत्रान्यप्रयत्रापेक्षा) गृणत्वसत्तयो: सामान्ययोर्यद्रा जात्योरापि ज्ञानासिन्द्रियजत्यय्‌ / 
इत्येषो3र्थ: क्रियते यर्वैरेवभाष्यकारी: / प्रश्ने ह्त्रोपतिछते कर्मत्वे द्रव्यत्वे च किंसाधनकं 
जाने किं ततन्नैल्द्रियकण ?2यथा हि खबलु गुणत्वं सामात्यं जातियवा तथा कर्मत्व॑ द्रव्यत्वमापि, 
यत्तां व्‌ मह्मायायात्यं परजातिर्वा;, गुणत्वस्य सत्तायाश्र ज्ञान तृक्त॑ कर्मत्वस्य द्वव्यत्वस्य 
जानेनापि तु भाव्यमेंवेति / अतो5त्योउर्थ (एतेन गुणत्वे सर्वेच्द्रियं ज्ञानं व्याख्यातम) 
उक्तप्रकारेण यृुणत्वे गुणजातौ गृणमात्रे सर्वेन्द्रियं ज्ञानं यथायोग्य चाक्षुष प्रत्यक्ष 
यद्वान्येन्द्रियजन्यमचाक्षुष नासिक्यं रासन॑ स्पार्शनी श्रौत्र ज्ञान तत्र गृणयणे; अथ तत्र 
कमाप्यिक्त परापरत्वे कर्म च' तस्मात्‌ तेन कर्मज्ञानप्रातिषादनप्रकारेण कर्मत्वे कर्मजाती 
कर्मसात्रे यथायोग्य चाक्षुषं स्पार्शनी श्रौत्रे ज्ञानं तत्र गृणगुणे, अथ तत्र कमप्य्िक्ते 
परापरत्वे कर्म च' तस्मात्‌ तेन कर्मज्ञानप्रातिषादनप्रकारेण कर्मत्वे कर्मजातौ कर्मसात्रे 
यथायोर्य॑ चाक्षुष॑ स्पार्शन॑ ज्ञान प्रत्यक्षमानुमानिक वा व्याख्यातं सत्‌ (भावे क्ष) 
भावात्मके पदार्थेद्रव्ये द्वव्यत्वे द्रव्यमात्रेणि चाक्षुपप्रत्यक्षमचाक्षुप॑ नासिक्य रासने 
स्पार्शत श्रोत्र वाउपनुमानिक यथायोरये व्याख्यातं वेदितव्यय / येनेब्द्रियेण गुणस्य 
कर्मणो वा ज्ञान चाक्षुपसचाक्षुप॑ वा यथा भ्रवाति तथैव द्रव्याश्रिते हि गुणकर्मणी 
इत्यथस्वारस्यं सत्रशैल्या * ॥ ९ ३२॥ 


एतेन गुणत्वे भावे च सर्वान्द्रियं ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥ ९ २॥ 
सृूत्रार्थ-- ये ही गुण और कर्म रूपरहित द्रव्यों में रहते हुए नेत्र से नहीं जाने जाते 
है।॥ १ ३॥ भाष्यार्थ:- /(एतेन युणत्वे भावे चर सर्वेन्द्रियं ज्ञानं व्याख्यातण) पूर्वोक्त प्रक्रिया 
से वह इंद्रिय गुण का ज्ञान के प्रकार से गुणत्व और भाव - सत्ता में सभी इंद्वियों का 
ज्ञान व्याख्यात समझना चाहिए, उनमें अन्य प्रयत्न की अपेक्षा नहीं होती, गुणत्व और 
सत्ता का जो कि सामान्य है उसका अथवा जाति का भी ज्ञान इंद्रिय जन्य है । इस 
प्रकार यह अर्थ सभी भाष्यकारों ने किया है। यहाँ पर प्रश्न उपस्थित होता है कि कर्मत्व 
और द्रवत्व में किस साधन से जाने जाते हैं? क्‍या वह ऐंद्रिक नहीं है? जैसे गुणत्व 
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सामान्य अथवा जाति है वैसे ही कर्मत्व द्रवत्व भी है सत्ता तो महासमान्य अथवा पर 
जाति है, गुणत्व का और सत्ता का ज्ञान तो कहा परंतु कर्मत्व का द्रवत्व का ज्ञान भी तो 
होना ही चाहिए | (एवेन गुणत्वे सर्वीन्द्रियं ज्ञानं व्याख्यातम॒) इसलिए अन्य कर्म किया 
जाता है, उक्त प्रकार से गुणत्व में - गुणजाति में - गुण मात्र में सभी इंद्रियों से ज्ञान 
यथायोग्य चाक्षुष प्रत्यक्ष अथवा अन्य इंद्रिय जन्य चाक्षुष नासिका रसना स्पर्शन श्रोत्र 
से ज्ञान उन गुणों में होता है और उसमें कर्म भी कहा है | परापरत्वे कर्म चर! इसलिए 
उस पूर्वोक्त कर्म ज्ञान का प्रतिपादन के प्रकार से कर्मत्व में कर्म जाति में - कर्म मात्र 
में यथायोग्य चाक्षुष स्पर्शन से ज्ञान प्रत्यक्ष अथवा आनुमानिक व्याख्यात किया जाता 
हुआ सत्तात्मक पदार्थ में द्रव्य में द्रवत्व में द्रव्य मात्र में भी चाक्षुष प्रत्यक्ष अचाक्षुष 
नासिक्य रसना स्पर्शन अथवा श्रोत्र आनुमानिक यथायोग्य व्याख्यात जान लेना 
चाहिए । जिस इंद्रिय से गुण का अथवा कर्म का ज्ञान चाक्षुष अथवा अचारक्षुष जैसे 
होता है उसी प्रकार ही द्रव्य का भी ज्ञान होता है क्योंकि द्रव्य के आश्रित गुण और कर्म 
होते हैं इस प्रकार अर्थ सूत्र कि शैली के अनुरूप हुआ है ॥१३॥ 


प्रथमाहिनकं समाप्तम्‌ 
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॥ चतुर्थो5्ध्यायः तत्र द्वितीयाहिनकम्‌ ॥ 


प्रथमाहिनके कारणद्रव्याण्याभिधाय तत्‌ कार्यीणि प्रदशय॑न्ते-- 

तत्पुनः पृथिव्यादिकार्यद्रव्यं विविध शरीरेन्द्रियविषयसज्ञकस ॥/ १॥ 
(वित्पुन:) तत्पश्चात्‌ कारणद्रव्यानन्तरं यदुत्पाद्यममनानय्‌ (प्रथिव्यादिकारयद्रिव्य॑त्रिविध्रं) 
पृथिव्यादिक कार्यद्रव्यं त्रिविधमास्ति / तब्च (धरीरेन्द्रियविषयसंज्ञकम॒) शरीर यत्‌ खलु 
भोगायतनं चेट्रेल्वियार्थाश्रयश्व इच्द्रियं श्राणादिक॑ विषयजातस्य ग्रहणसाधनग्‌, 
विषयस्वु ताभ्यां श्षरीरेन्द्रियाभ्यायवशिष्ट यत्‌ प्रथिवी पार्थिवमाप आप्यं तेजस्तैजसं 
वायुवयिव्य॑ च / शरीर हु पार्थिव प्रथिवीनोके।. आप्यमपांलोके 


वरुणलोके; तैजयगमादित्यलोके, वायव्य यरुतां लोके; हति विवेकः ॥/2॥ 


प्रथम आहिनक में कारण द्रव्य बताकर उनके कार्य को दिखाते हैं- 

तत्पुनः पृथिव्यादिकार्यद्रव्यं तिविधं श_रीरेन्द्रियविषयसज्ञकस ॥/ (॥ 
सूत्रार्थ:- कारण द्रव्यों को कहकर अब पृथिवी आदि कार्य द्वव्यों को कहते है कि पृथ्वी 
आदि कार्य द्रव्य तीन प्रकार का है उनके नाम है शरीर, इंद्रिये और विषय ॥१॥ 
भाष्यार्थ:- (तत्पुनः) तत्पश्चात- कारण द्रव्य के अनंतर जो उत्पन्न होने वाले 
(पृथिव्यादिकार्यद्रव्यंत्रिविधं) पृथ्व्यादि कार्य द्रव्य तीन प्रकार के हैं । और वह 
(शरीरेन्द्रियविषयसंज्ञकम्‌) शरीर- जो भोग का आधार चेष्टा इंद्रिय (गोलक) उनके अर्थ 
का आश्रय है, इंद्रिय प्राण आदि हैं विषय से उत्पन्न होने वाले ज्ञान का ग्रहण के साधन 
हैं, विषय तो उन शरीर इंद्रियों से अवशिष्ट (शेष बचा हुआ) जो पृथ्वी-पार्थिव, जल- 
जलीय तेज-तेजस वायु और वायवीय पदार्थ हैं । शरीर तो पार्थिव पृथ्वी लोक में 
जलीय है समुद्र लोक में" वरुण वरुण लोक में, तेजस है आदित्य लोक में वायवीय है 
मरुत लोक में इस प्रकार यह विवेकजज्ञान है ॥ १॥ 


श्रीरादिकंकार्य यत्खलक्तमेंकैकद्रव्योपादानकमाह्रोस्वित्पश्षश्रतोपादानकामित्यत्रोच्यते-- 
प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगस्याप्रत्यक्षत्वात्पक्षात्मकं न विद्यते ॥ २॥ 
प्रित्यक्षाप्रत्यक्षाणां . कंयोगस्य अप्रत्यक्षत्वातु)/॑ प्थिवीजलाग्रीनां. प्रत्यक्षाणां 
वाय्वाकाशयोरप्रत्यक्षयोश्रच . वंयोगस्य खल्वप्रत्यक्षत्वादग्रसिद्धत्ताव॒_ पश्चात्मकं 
पश्चश्चतोपादानकं शरीरादिक कार्य नास्ति संयुज्य हि द्रव्याणि कार्यस्योपादानत्वं भजन्ते 
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स्वकार्य वोत्पादयन्ति प्रत्यक्षाप्रत्यक्षा्णों यंगोगों ह्ासंभवः / ग्रत्यक्षाणां मर्तिमतां हि 
यंयोगेन भावितव्यं तस्माच्छरीरादिकं न पश्चश्तोपादानक पश्चथ्रतसंयोगजन्यं वा ॥ २॥ 


शरीर के विषय में तो कह दिया कि तीन प्रकार के शरीर होते हैं, परंतु वे तीन 
शरीर जो होते हैं वो एक एक शरीर पाँच भूतों के बने हुए होते हैं अथवा उससे कम या 
एक एक के बने हुए होते हैं, इस विषय में कहते हैं- 

प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगस्याप्रत्यक्षत्वात्पक्षात्मकं न विद्यते ॥ ९२॥ 

सृत्रार्थ:- पृथ्वी, जल, अग्नि प्रत्यक्ष द्रव्यों का और वायु आकाश के संयोग द्रव्य न दिखने 
से, शरीर पाँच भूतों का उपादान वाला नहीं है ॥२॥ 
भाष्यार्थ:- (प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगस्य अप्रत्यक्षत्वात्‌) पृथ्वी जल अग्नि इन तीनों का 
तो प्रत्यक्ष है और वायु, आकाश प्रत्यक्ष वाला नहीं है, इनके संयोग का प्रत्यक्ष न होने से 


प्रसिद्ध-स्पष्ट रूप से ज्ञान न होने से पाँच भूत उपादान वाला शरीर आदि जो कार्य है 
वह नहीं है । द्रव्य आपस में जुड़ करके ही किसी कार्य के उपादान को प्राप्त होते हैं या 


उसके उपादान बनते हैं अथवा अपने कार्य को उत्पन्न करते हैं, प्रत्यक्ष और प्रत्यक्ष 
वस्तुओं का संयोग संभव ही नहीं है । इस कारण से प्रत्यक्ष अर्थात जो मूर्ति रूप में 
कठोर आकार में आ चुके हैं उन्हीं का संयोग हो सकता है, इसलिए शरीर आदि जो है 
वो पाँच भूतों के उपादान वाले नहीं है, पाँच भूतों का संयोग इसमें नहीं है, यह 
अभिप्राय है ॥२॥ 


किन्वोहिं प्रत्यक्षाणांपथिवीजलाग्रीनां संयोगजन्य त्यात्मकं शरीरादिकस / अत्रोच्यते-- 
गुणान्तराप्रादुर्भावाज्ञ न त्यात्मकं॥ ३॥ 

(न ज्यात्मकम) श्रीरादिक॑ कार्य न प्रत्यक्षाणांपएथिवीजलाग्रीनां संयोगजन्यँ 
त्रिभृतोपादानकमण /गुणान्तराप्रादर्भावात्‌ च) संयोगे खलु गृुणात्तरं प्रादर्भवाति यथा 
हरिद्राच्र्णयो: साति संयोगे तौहित्यं गुणान्तरं तद्यक्त विलक्षण द्वव्यक्ष प्रादर्धाति न च 
तथाउत्र ग्रादुर्भवति तस्मात्र भ्रतत्रयोपादानकश / अत्र चकारोउन्वाक्षयार्थ: पर्व 
सत्रमप्यन्वाचिनोति तत्पतिहेतुम॒त्किपाति / यत्‌ प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगः कल्प्येत तह्नि 
प्रत्यक्षाणां ग्रन्धरसरूपाः खल्वप्रत्यक्षयोवय्वाकाशयोरयन्धरसरूपयोस्तत्र 
श्रीरादिकार्ये याम्मिश्रते गन्धरसरूपेभ्यो गृणान्तरमगन्धरसरूपत्वं 
यद्दोभयोद्श्यादुश्यवैलक्ष्यमापत्येतेति ह्ेद॒त्वेनोव्प्रेश्यय ॥ २॥ 
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चलिए पाँच भूतों का तो संयोग नहीं है इसमें, संयोग प्रत्यक्ष न होने से, दो भूतों 
का प्रत्यक्ष नहीं हो रहा है पर तीन भूतों के संयोग का तो प्रत्यक्ष हो रहा है अत: शरीर 
को तीन भूतो वाला मान लो तो क्‍या होगा? उस विषय में कहते हैं- 

गुणान्तराग्रादुर्भावाज्ञ न त्यात्मक ॥ ३॥ 

सूत्रार्थ :- गंध-रस-रूप से भिन्न गुण शरीर में उत्पन्न न होने के कारण ये शरीर तीन 
भूतो वाला भी नहीं है ॥३॥ 
भाष्यार्थ :- (त त्यात्मकण) शरीर आदि जो कार्य हैं ये प्रत्यक्ष पृथ्वी, जल, अग्नि इनके 
संयोग से उत्पन्न भी या तीन उपादानों वाले भी नहीं हैं । 'किस हेतु से' 
(यृणान्तराग्रादर्भावात्‌ क) संयोग में गुणांतर की उत्पत्ति होती है जैसे कि हरिद्रा और 
चुने को मिलाने पर (न हल्दी बचती है न चुना बचता है उससे अतिरिक्त तीसरा 
पदार्थ-लाल रंग उत्पन्न होता है) लोहित रूप एक विलक्षण द्रव्य उत्पन्न होता है। मिट्टी 
और पानी को मिलाने से एक तीसरे प्रकार का द्रव्य उत्पन्न होना चाहिए था (जो 
पिघला भी रहना चाहिए था और कठोर भी रहना चाहिए था, ऐसा कोई पदार्थ नहीं 
मिलेगा जो पिघला भी रहे और कठोर भी) तीन को मिलाने पर चौथे प्रकार का रंग 
और चौथे प्रकार का द्रव्य उत्पन्न होना चाहिए था जो कि नहीं हो रहा है। चकार से 
और भी गुणो को ले लिया गया है, पहले सूत्र का भी संबंध यहाँ पर कर लेते हैं, पांचों 
को मिलाने पर जो छठे रंग का जो होना चाहिए था वो भी नहीं उत्पन्न होता है। यदि 
प्रत्यक्ष और अप्रत्यक्ष के संयोगो की कल्पना करें । फिर गंध, रस, रूप जो है अप्रत्यक्ष 
रूप वायु और आकाश के उसका गंध, रूप, रस का शरीर आदि कार्यों में सम्मिलित रूप 
में गंध रस रूप से अतिरिक्त कोई भिन्न गुण अगन्ध, अरस, अरूप ऐसे गुणों वाला होना 
चाहिए था अथवा दृश्य और अदृश्य से कोई तीसरे प्रकार का होना चाहिए था या फिर 
चौथे प्रकार का या छटे प्रकार का होना चाहिए था ये कुछ नहीं दिखाई देता है, ऐसे 
हेतु के रूप में उसको लगा लेना चाहिए ॥ ३॥ 


प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां पश्चानां यद्वा प्रत्यक्षाणां द्वव्याणां संयोग: श्रीयादिकार्ये 
खलूपादानत्वेन प्रतिषिद्धर, यतस्तेषां संयुक्तानां शरीरादिकार्याणि न तस्मात्‌ 
तान्युपादानकारणानि न, परन्तु - 
अपुरतंयोगस्त्वप्रतिषिद्धः ॥४॥ 
(अपुर्ंयोगः. हु अप्रतिषिद्ध) पएथिव्या:. खल्पादानत्वेणपि तत्रैकोपादानके 
श्रीरादावाप्यादिनायणनां संयोगस्तु खल्‍्वप्रतिषिद्धों मन्‍्तव्यः, न हि शरीरसंस्थान॑ 
तैराप्यादिभिरणुभिविना सम्भवाति घटादियाश्िववस्‍्तुबत)] घटो यद्यापि पार्थिवः 
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परन्वुतत्र घटसंस्थाने जलादयों न उविद्यन्ते परन्तु तदण्नामुपष्टस्थकत्वेन तु तत्र 
भवित्तव्यमेंव तथैव शरीरादौँ खल्वापषि तदणनामुपष्स्थकत्वेनावश्यं भ्रवित्तव्यं हि; 


नोचेच्छरीरादौक्लेदपाकव्यूद्ावकाशानां यद्वा रसरूपस्पश्ाविकाशानामसस्भवः स्यात्‌ / 
योउणुसंयोस्त्वभीष्ट: ॥ ४॥ 


प्रत्यक्ष और प्रत्यक्ष पांचों भूतों का अथवा केवल प्रत्यक्ष द्रव्य जो तीन कहे हैं 
उनके शरीर आदि कार्य के रूप में या उपादान के रूप में निषेध कर दिया जिस कारण 
से उन संयुक्तों का शरीर आदि कार्य नहीं है, इसलिए वे शरीर के उपादान कारण नहीं 
हैं। परन्तु- 

अपुसंयोगस्त्वप्रतिषिद्धः ॥ ४॥ 

सूत्रार्थ-- शरीर के रचना में मुख्य कारण द्रव्य पृथिवी है और शरीर में जल, अग्नि आदि 
अणुओं का संयोग कुछ मात्रा में स्वीकार किया है। (अणुओं का जो संबंध है उसका 
निषेध नहीं होता है ।) ॥४॥ 
भाष्यार्थ:- (अणुसंयोगः तु अप्रातिषिद्ध:/ एक पार्थिव उपादान होने पर यहाँ जो एक 
उपादान वाला शरीर है उस एक उपादान के होने पर भी जलीय आदि अणुओं के 
संयोग का निषिद्ध नहीं है, उसको मानना चाहिए । शरीर का संस्थान-रचना जो है ये 
उन आप्य आदि परमाणुओं के बिना नहीं हो सकता है (जैसे घड़ा बनाना हो तो पानी 
डालना ही पड़ेगा उसके बगैर मिट्टी गीली नहीं होगी ) यद्यपि घट पार्थिव होता है, घट 
की रचना में जल नहीं होता है । रचना करने के लिए जल होता है वहाँ पर । अणुओ 
को जोड़ने मात्र"स्थिर करने मात्र के लिए होना ही चाहिए । शरीर आदि में भी ये 
उपष्टम्भक के रूप में रहते ही हैं, अन्यथा शरीर आदि में क्लेद-गीला, पाकजभोजन 
आदि का, व्यूह-एक दूसरे की रचना होती है, अवकाश> चलने का स्थान होता है ये 
सब रस रूप आकाश आदि के बिना ये संभव नहीं हो सकते हैं । इसलिए अणुओं के 
संयोग का वहाँ संबंध तो है ही ॥४॥ 
पृथ्वी मूल है उस मूल से जो बन गया उसे पार्थिव कहेंगे, मिट्टी मूल कारण है उस 
कारण से जो कार्य बनेगा वो पार्थिव कहलाएगा । ऐसे ही जल से जलीय, वायु से 
वायवीय हो जाएगा । 


तत्र शरीरें द्विविध्व॑ योनिजमयोनिजं च ॥५॥ 
(वित्र) श्रीरेन्द्रियाविषयेष (श्रीरें द्विविध॑ योनिजय्‌ - अयोनिजय्‌ च) शरीर खलु 
द्विविध॑ द्ििप्रकारं भवाति, प्रकारद्ये खबलल्‍्वेक॑ योनिजम, . ग्राणिश्वरीरे 
शृक्रशोणितसब्रिपातस्थानंयोनिस्तत्र जातमण्डजरायुश्यां बह्ियमनशील॑ं 
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यद्वाण्डजराय्वो:. पृष्टिएतं_ योनिजय्‌_। द्वितीय वद्धिब्राजातमयोनिजय, 
श्रीरमयोनिजमाप्यं वरुणलोके तैजयमादित्यलोके वायव्यं मारुते लोके प््वमुक्ते यथा / 
पृथिवी तोके तृभयाविध॑ योनिजमयोनिजश्ी भवाति ॥५॥ 


तत्र श्रीरें द्विविधव योनिजययोनिजं च ॥५॥ 

सृूत्रार्थ:- शरीर, इंद्रिय और विषय इनमें शरीर दो प्रकार का होता है एक योनिज और 
दूसरा आयोनिज ॥५॥ 

भाष्यार्थ:- /तत्र) शरीर, इंद्रिय और विषय /श्रीरें द्विविध्व॑ योनिजय्‌ - अयोनिजय च) 
(शरीर को दो विभाग में रखते हैं एक योनिज दूसरा अयोनिज ) शरीर दो विध अर्थात 
दो प्रकार का होता है, उन दो प्रकारों में से एक प्रकार है 'योनिज', प्राणियों के शरीर में 
जो शुक्र-शोणित (रज और वीर्य) का सन्निपात स्थान-मिलन स्थान होता है उसका 
नाम है योनि । उसमें उत्पन्न होने वाला अंडज और जरायु (ये योनिज के भीतर भी दो 
प्रकार हो जाएंगे) योनि उसको कहते है जो अंडे के माध्यम से बाहर आते हैं पक्षी-सर्प 
आदि और जो जरायु के माध्यम से निकलते हैं मनुष्य-पशु आदि । इन दोनों प्रकार 
अंडज और जरायुज से जो अलग है इसका नाम है आयोनिज अर्थात ये माता-पिता के 
माध्यम से उत्पन्न नहीं होते हैं। शरीर जो आयोनिज होता है और जलीय होता है वो 
वरुण लोक में होता है, आयोनिज तेजस शरीर आदित्य लोक में होता है, आयोनिज 
वायवीय शरीर मरुत लोक में होता है, शेष पार्थिव आयोनिज पृथ्वी पर होते हैं । 


वरुण-मरुत-आदित्य लोक में आयोनिज होते हैं पर पृथ्वी पर होने वाले शरीर दोनों 
प्रकार के होते हैं योनिज और आयोनिज ॥५॥ 


पार्थिवशरीरस्यायोनिजत्वे परिकर्म निर्दिश्यते - 
अनियतदिरदेशप्‌र्वकत्वात्‌ ॥ ६॥ धर्मीविशेषाज्ञ ॥७॥ समाख्याभावाज्ञ ॥८॥ 
यंज्ञाया आदित्वात्‌ ॥९॥ सन्त्ययोनिजाः ॥ ९ ०॥ 

एतेषां सत्राणामेंकवाक्यताउस्ति तस्मात्‌ सहैव व्याख्यायन्ते - 

(अयोनिजा: सन्ति »/ प्रथिवीलोकेडपिे सान्ति खलवयोनिजाः शरीरभेदा यद्दवा देह्ाः 

याड्काल्पिकयांसिशद्विकस्वेदजोलद्रिजा: / कथमित्यत्रोच्यते (आनियतादिर्देशप्‌र्वकत्वात्‌ 

धर्मविशेषात्‌ च) आनियतादिर्देशएवकित्वात्‌” * झति द्‌ श्र्मविशेषात्‌' इत्यस्य विशेषणय्‌ 

/ धर्मविशेषात्‌,॒चकारेण अधर्मविशेषात्‌” इत्यापि गृल्लते / यद्वा धर्मशन्‍्दाददु्ं 

ध्रमाधिर्मजन्यं ग़ह्मते / अद्ृशविशेषात्‌ प्रबलादुएक्शात्‌, 

शुभादृशविशेषादशुभादृश्वविशेषाज्ञानियतादि देश प्‌र्वकात्‌, यस्य खलु 

धर्मविशेषस्याधर्मीवेशेषल्य._ शुभाशुभादृषशविशेषस्य॒ दिगेशीौ. न. नियतोौ 
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देह्ारस्भकशक्तिमद्धिधतिस॒क्मैरणुणि: यह, तस्य हि सर्वीदिग्देशेष्‌ कृत्रापि ग्रवर्तनाद 
भ्रवन्ति खल्‍वयोनिजा: शरीरभेदा देहा वा; तच्छुभाशुभादष्विशेषकारितं हि 
भ्रतस्क्ष्मेष्वणुष्वाद्यं. कर्म वसमात्‌ृ. _तदानियताविर्देशपूर्वकादुष्टकारितैरयोनजैः 
श्ररीरैरभीवितव्यम्‌ / ये चायोनिजा देह्ा अशुभादृष्ठविशेषात्‌ ते स्वेदजोद्विज्जानां सर्वकाले 
भ्रवन्ति / शुभादृशविशेषात्‌ यराहकाल्पिका देह्ा वैदिकानां परमर्षीणाम्‌ / सांसिद्धिका 
नैसार्यिका आद्या देद्वाश्राप्याद्यायोनिजत्वधर्गीविशेषाद भवन्ति */ अन्या व्याख्या 
(अयोनिजा: यन्ति आनियताविरस्देशप्र्वकत्वात्‌ धर्मीविशेषात्‌ च) प्रथिवीलोकेडपि सन्ति 
खल्वयोनिजा:शरीरभेदा देह्ाा वा स्राह़काल्पिकर्मांसिशल्विकस्वेदजोलद्विज्जा: / विधाहुं 
श्रक्यते पूर्व यस्य तथाभ्रताद धर्मविशेषाच्छुभाशुभादशविशेषात्‌ / अर्थाद्‌ यस्य 
शुभाशुभादृशविशेषस्य॒ योनिमार्गोी.. योनिप्रक्रिया. वा ना नियम्यते 
ख्रीपुरुपषसंयोयादिस्तथाथश्ताद भवन्ति छायोनिजा: श्षरीरभेदा देहा वा / 
शुभादृशविशेषात्‌ य्राह़काल्पिका वैदिकपरमर्षीणां सांसिब्विकाश्राद्रदेद्ा यतृष्यादीनाण, 
अशुभादृष्टविशेषात्‌ साम्प्रतमापि भवन्‍्त्ययोनिजा देह्वाः क्षुद्रकरमिकीटानागरालद्विजानां क् । 
अथ च तत्रैव स्वतन्त्रव्याख्यायायन्योी गयार्यग (अयोनिजाः सन्ति 
आनियतरिरग्देशप्‌र्वकत्वातु) पथिवीलोकेडपे यन्ति खलवयोनिजाः श्रीरभेदा देह्वा वा, 
तेषामयोनिजानामानियतदिर्देशएवकत्वात्‌ / अयोनिजा देह्ा आनियतादिर्देशपूर्वका** 
भवन्ति, अयोनिजा: खलु. देहा.न॒.. तियतमार्यीनिर्देशपूर्वकत्वँ 
मैथुनादियोनिप्रक्रियाप्र्वकत्वमपेक्षत्ते यततः सष्टेरादौ योनिप्रक्रियाया असम्भवात्‌ तेषां 
मातापित्रोरशावात्‌ । तस्माव्‌ते ग्रारास्भिकदेद्या योनिष्रक्रियारह्तिताः बनन्‍्तों 
भ्रवन्त्ययोनिजा:, मनुष्ियपशुपक्ष्यादीनां यांसिद्धिका नैसार्यिका: #/ तथा /धर्मीविशेषात्‌ 
च) अथ च केचनायोनिजा धर्यमविशेषात्‌ - यानायिकाविशिष्धात् सकुृकल्पादापि 
भ्रवन्ति साइ़काल्पिका देह्टा वैदिकानां परमर्षीणाय्‌ / (कमाख्याभावात्‌ च) समाख्या 
सम्ययाख्या यौगिकी संज्ञा औगिकर्सज्ञायाः सत्त्तात॒ तथाश्र॒ता संज्ञा: सन्ति महर्षीणां 
यथा तेषामयोनिजा देद्वा: / यथा स्वयस्भवनावत्‌ स्वयन्धू:, भ्रगुर्भजनातू इत्यादयः तथा 
(सिज्ञायाः आदित्वादु) अग्नित्रह्मादीनां परमर्षीणां सजा खलु सर्यादौ प्रस्द्धि तदा तेभ्यः 
पर्व॑ अनियतरबिर्देशपर्वकत्वातव॒ # . अनियवरविर्देशनम्‌ आनियतरीतिनिर्देशनय्‌ 


नियतयोनिमार्यों नियतयोनिप्रक्रिया ## वा न दें निर्देश नगासन्‌ मातापितृरूपा जनाः 
पुनरप्रिब्रह्मादिकायाः यर्वप्रथमाया: 
खल्वगमनुष्यकृतत्वादमातापितृकृतत्वादन्यजनाकृतत्वादासंस्तेउवश्यमयो निजाः: ॥६- 
(०॥/ 


*/ त्व' प्रत्ययो5त् स्वार्थे / 
**/ प्रशस्तपादभाष्यभासपरा व्याख्या / 
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#्व' प्रत्ययः स्वार्थे / 
## दिक्‌ - रीति:, मार्ग, प्रक्रिया, पद्धािति: / यथा 'अन्येषां परीक्षामनयैव दिशा प्रातिपचुमह्वीति” (वै. ७/१/१ चन्द्रकान्त/ 
“अवशिष्नां परीक्षा उक्तदिशैव कर्तव्या” (वै. 7 ०/२/७ जयनारायणाविवृतौ) / 


**/ “अनियदिरदेश” इतिशन्दः प्रशस्तपादे प्रयुज्यतो कालकृतपरत्वापरत्वप्रकरणे / तत्राषि बल्वाभिग्राय एतादुश: / यथा 
“कालकृतयोरापि वर्तमानकालयोरानियतरिरस्देशसंयुक्तयोयुवस्थविरयो:” जझञति विशेषणंयुवस्थाविरयो:/ कथम्शतयों: परत्वापरत्वे 
भवतः आनियवरिर्देशसंयृक्तयो:' झति विशेषणय्‌ / अर्थात्‌ नियतर्वंशपद्धातिनिर्देशासस्वद्धयोयुविस्थाविरयो रत्र परत्वापरत्वे3भीष्येते 
न तु नियतवंशपद्धातिसस्वद्धयोभ्रविव्यापितृव्ययो:, पिदृव्यः स्थाविरों भवति श्रातृव्यों युवा भवतीति नियतवंशपद्धातिसस्वद्धत्वातू, 
तत्र न कालोफपेक्ष्यते तत्र भ्रादृव्यादल्पायुष्कोषपि ।पिठृव्यः स्थाविरस्तथाउश्रिकायुष्कोउपि श्रादृव्यों युवा भवाति / तत्र परत्वापरत्वे 
काललक्षणानिति यावत्‌ / 

#॥ अद्यत्वेषपि केपषाश्षित्कुद्रजन्तृनामिन्द्रगोपादीनां योनियायाभावाद्‌ वर्षतों भवन्त्ययोनिजा देह्ाड. तथोड्निज्ञानां 
वनस्पतीनां तु यदैवानियतादिग्देशपूर्वकत्वात्‌ मैथुनादियोगपद्धातिराहितत्वादयोनिजत्वं स्थिरमास्ति / 


पार्थिव शरीर जो आयोनिज होते हैं उसका परिकर्म-उपसंहार दिखाते हैं- 
अनियतादिरदेशप्‌र्वकत्वात्‌ ॥ ६॥ धर्मीविशेषाज्ञ ॥७॥ समाख्याभावाज्ञ ॥८॥ 
यंज्ञाया आदित्वात्‌ ॥९॥ सन्त्ययोनिजाः ॥ ९ ०॥ 
सूत्रार्थ:- (६) आयोनिज शरीर होते हैं उनका धर्माधर्म विशिष्ट दिशा (७) और स्थान 


निश्चित न होने से और (८) आदि-ऋषियों का नाम ईश्वर कृत होने से, (९) अन्य 
मनुष्यकृत न होने से ये योनिज शरीर वाले नहीं हैं (१०) आयोनिज वाले ही हैं। 

(जो आयोनिज शरीर हैं उसका कोई भी दिशा या देश निश्चित नहीं है, भिन्न-भिन्न 
स्थानों में हो सकते हैं। और धर्म भी इनके अलग-अलग होते हैं। किन्तु शरीर होने से ये 
होते हैं । संज्ञा का भी आरंभ देखे जाने से । आयोनिज शरीर भी होते हैं) ॥६-७-८-९- 
१०॥ 

इन पांचों सूत्रों का एक वाक्य बनता है, इसलिए एक साथ व्याख्यान कर रहे हैं- 
भाष्यार्थ:- (अयोनिजाः सन्ति / पृथ्वी लोक में भी आयोनिज शरीरों की जातियां या 
भेद हैं अथवा जो सांकल्पिक, सांसिद्धिक, स्वेदज और उद्धिज्ज देह भी हैं यहाँ पर । कैसे 
हैं ये यहाँ पर? तो उसके विषय में बता रहे हैं कि-/आनियतािग्देशप्र्वकत्वात्‌ 
धर्मविश्रेषात्‌ च) जिसका नियत दिशा और देश नहीं है इस प्रकार के धर्म विशेष के, 
धर्म और अधर्म कि विशेषता से भी सांकल्पिक, सांसिद्धिक, स्वेदज और उद्धिज्ज देह 
होते हैं । अथवा धर्म शब्द से यहाँ पाप-पुण्य जो अदृष्ट है उसका ग्रहण हो जाता है, 
अदृष्ट विशेष के कारण या अदृष्ट जिसके प्रवल होने से-कर्माशय जिसके प्रवल होने से, 
पुण्य कर्माशय अधिक हैं या पाप कर्मशाय अधिक हैं इस कारण से, अनियत दिशा और 


देश पूर्वक जो धर्म का कर्माशय है या अधर्म का कर्माशय है, सुख देने वाला है या जो 
दुःख देने वाला जो अदृष्ट है उसका दिशा और देश निश्चित स्थान नहीं है। देह आरम्भक 
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शक्ति जो बहुत सूक्ष्म अणुओं के साथ बनता है उस अणु का सभी दिशाओं में और सभी 
देशों में प्रवर्तन संभव होने से, (अर्थात कहीं भी ये शरीर उत्पन्न हो सकते हैं स्थान 
विशेष इसका निश्चित नहीं होगा, जैसे वृक्षादि उनमें भी चन्दन के वृक्ष हिमालय पर 
नहीं होंगे और हिमालय के देवदारु आदि अन्य स्थलों पर नहीं होते, इस प्रकार से ।) 
कहीं भी उत्पन्न हो जाने से ये आयोनिज होते हैं (योनिज होने पर जहां माता पिता 
होंगे वहीं उत्पत्ति होती है) पाप पुण्य या शुभाशुभ कर्माशय विशेष कारित ही होते हैं 
सूक्ष्म भूतों में उनके कर्म कर्मवशात हो जाते हैं और ये कहीं भी उत्पन्न हो जाते हैं 
इसलिए उनका देश आदि नियत नहीं किया जा सकता है तो उनका अदृष्ट कार्य शरीर 
आयोनिज ही होना चाहिए । और जो आयोनिज देह अशुभ अदृष्ट वाले हैं वे तो स्वेदज 
होते हैं उद्धिज्ज होते हैं और सभी समय में हो जाते हैं| शुभ अदृष्ट वाले जो होते हैं वो 
सांकल्पिक देह होते हैं और वे वेदों के काल में परम ऋषि जो होते हैं उनके ही होते हैं । 
और सांसिद्धिक नैसर्गिक जो प्राकृतिक देह होते हैं जो अन्य मनुष्यों के भी आरंभिक देह 
होते हैं ये भी प्रथम में आयोनिज धर्म वाले होते हैं (क्योंकि सबसे पहले तो माता पिता 
होंगे नहीं )। अब दूसरी तरह भी व्याख्या कर रहे हैं सूत्र की- 

(अयोनिजाः सन्ति आनियतादिर्देशपूर्वकत्वात्‌ धर्मीविशेषात्‌ क) पृथ्वी लोक में भी 
आयोनिज भेद वाले देह हैं सांकलिपक, सांसिद्धिक, स्वेदद और उद्धिज्ज। अनियत 
दिग्निर्देश- उनके कार्य का निश्चित नियम निर्देश न होने से, उसकी क्या योनि है क्‍या 
प्रक्रिया है जन्म की ठीक-ठीक निर्देश नहीं हो पाता है जिनका ऐसे उसका विधान नहीं 
किया जा सकता है ठीक से, इससे पहले ये होता है फिर ये होता है इस प्रकार से 
निश्चित नहीं है । ऐसे धर्म विशेष जो शुभ-अशुभ विशेष हैं उनके कारण अर्थात जिस 
शुभ अशुभ अदृष्ट वाले के योनि मार्ग या योनि प्रक्रिया का नियमन नहीं होता है, स्त्री 
पुरुष के संयोग का नियम नहीं बनता है जिसमें उस प्रकार वाले का आयोनिज शरीरों 
के भेद या देह होते हैं । शुभ अदृष्ट वाले तो अन्य हो जाएंगे वैदिक होते हैं सांकल्पिक 
होते हैं, सांसिद्धिक भी होते है वे शेष अन्य माता पिताओं के होते हैं। अशुभ अदृष्ट वाले 
नीच योनि वाले वर्तमान में भी आयोनिज शरीर या देह होते हैं, छुद्र, कीट, पतंगादि 
का और उद्धिज्ज जो वारिश में लताएँ व छोटे-छोटे पौधे होते हैं वे । (अब तीसरी 
पद्धति से अर्थ करेंगे) स्वतंत्र व्याख्या में एक और मार्ग है- 

(अयोनिजा: यन्ति आनियतरविग्देशएवकत्वात) पृथ्वी लोक में भी आयोनिज 
शरीर होते हैं उन अयोनिजो का कोई दिशा देश आदि निश्चित न होने से आयोनिज देह 
अनियत दिग्देश वाले होते हैं, आयोनिज शरीर नियत मार्ग मैथिन आदि की जो प्रक्रिया 
होती है उसकी अपेक्षा नहीं रखते हैं क्योंकि सृष्टि के आरंभ में योनिज प्रक्रिया संभव ही 
नहीं होती है उनके माता-पिता का अभाव होने से । इसलिए वे प्रारम्भिक देह योनि 
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प्रक्रिया से रहित होते हुए आयोनिज होते हैं । मनुष्य पशु पक्षी आदि के जो शरीर होते 
हैं वे सांसिद्धिक नैसर्गिक शरीर होते हैं। /धर्मीविशेषात्‌ च) और कुछ आयोनिज जो धर्म 
विशेष वाले होते हैं मानसिकता जिनकी विशिष्ट होती है ऐसे विशिष्टि धर्म वाले 
सांकल्पिक देह ऋषियों के होते हैं ।(कमाख्याभावात्‌ क्) सामाख्या अर्थात सम्यक 
आख्या पारिभाषिक संज्ञाओं के कारण भी उस प्रकार के संज्ञा वाले महर्षियों के योनिज 
शरीर हैं, जैसे अपने आप जो हो जाता है उसे स्वयंभू कहते हैं, अपने क्लेशों को 
भ्रष्टटनाश कर दिया था इस कारण से वे भूगु हो गए, आदि संज्ञाएँ भी उनकी मिलती 
हैं, (वंजाया: आदित्वात) अग्नि, वायु, आदित्य, अंगिरा, ब्रह्मा आदि ये जो ऋषियों के 
नाम हैं ये सभी सर्ग के आदि में प्रसिद्ध हुए तथा इन सबके पहले कोई माता-पिता तो थे 
नहीं , नाम भी रखने वाले नहीं थे जबकि नाम इनके रखे हुए हैं। और नाम के अनुरूप 
इनका शरीर था, इससे ये सिद्ध होता है के ये योनिज शरीर वाले तो नहीं थे परंतु थे 


अवश्य, योनिज वाले नहीं थे पर थे इसका अर्थ हुआ ये आयोनिज थे ॥ ६-७-८-९-१ ०॥ 


पुनश्च - 
वेदालिड्याज्ञ ॥/ १॥ 

विदालिक््गात्‌ च) चकारोउप्यर्थ / वेदलिजगादापि खलु सिद्ध्याति सन्ति 
बद्ययोनिजा: श्वरीरभेदा देह्हा वा / वेदों लिहुय ग्रमाणं यस्य यद्वा वेदों लिडुस्यते 
प्रमाणीक्रियते यस्मिन्‌ तत्‌ स्मृतिशारत्र तस्मात्‌ स्मतिशात्रात॒ चकारेण वेदादापि 
वेदालिहगं स्मृतिशात्रं तावव्‌ 'बर्वेषां दु स॒ नागानि कर्माणि क्ष एुथक एथक / 
वेदशब्देभ्य एवादौ पृथक्‌ संस्थाश्व निर्ममें // (मनु: !/२१) वेद: खल्वापि “यो देवानां 
नासधा:” (क्र . 7 ०/८२/३) 'तेन चाक्लपे क्रपयो सनुष्या:” (क्र. 7०/९०/१०/ 
सृष्टेरादी मनुष्यपशुपक्षिप्रभुतीनां सर्वेषां ग्राणिनां देह्ानयोनिजान्‌ मातापितृश्यां विना 
परमात्मा खलूत्पदितवान्‌ ॥ ९ १॥ 


फिर कहते हैं- 
बेदलिड्याज्ञ ॥/ १॥ 

सृत्रार्थ:- स्मृति शास्त्र और वेद से भी यह सिद्ध है कि अयोनिज शरीर होते हैं ॥१॥ 
भाष्यार्थ:- (केदलिजझगात्‌ क्र) भी अर्थ में चकार हैं यहाँ । वेद के प्रमाण से भी सिद्ध होता 
है कि आयोनिज शरीरों के भेद ऐसे देह होते हैं । वेद लिंग या प्रमाण है जिसका अथवा 
वेद का प्रमाण किया जाता है जिसमें स्मृति शास्त्रों में मनुस्मृति ब्राह्मण आदि में उसके 
प्रमाण से भी वेद प्रमाण वाला स्मृति शास्त्र होता है। जैसे कि 'धर्वेषां तु सा नामानि 
कर्माणि च॒ एथक्‌ एथक / वेदशब्देभ्य एवादौ एथक संस्थाश्र निर्ममें // (मनु: १/२४/ 
सभी के नाम और कर्म पृथक-पृथक हैं । वेद के ही शब्दों से लेकर वेदः खल्वापि “यो 


436 |? ०8 ९ 


चतुर्थोष्ध्यायः - द्वितीयाहिनकम्‌ 


देवानां नायधा:” /ऋ., 7०/८२/३/ सृष्टि के आरंभ में अलग-अलग स्थान बनाए अलग- 
अलग नाम किया ॥ वेद में भी कहा - जो विद्वानों का नाम रखने वाला है । तेन 
चाक्लपे ऋषयो गनृष्या:” /ऋः 2०/९०/१०) उसने ही ऋषियों और मनुष्यों को 
बनाया । तस्मादशवा अजायन्ता उसी से घोड़े उत्पन्न हुए जो कि दोनों ओर दांत वाले 
हैं, गाय भी उत्पन्न हुई और उसी से भेड़ और बकरियाँ आदि उत्पन्न हुई हैं। मनुष्य से 
लेकर पशु पक्षी पर्यत सभी प्राणियों के देह अयोनिज वाले है उनको बिना माता-पिता 
के ही परमात्मा ने बनाया है॥ १॥ 


द्वितीयाहिनक समात्रम्‌ / 
ययाएिंगतश्व चतुर्थोडध्यायः ॥ 


बन तन न्नन्न 
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पश्चमो5्ध्यायः तत्र प्रथमाहिनकम्‌ 


कर्मण: श्षरीरोत्पत्तिकारणत्वात्‌ तत्परीक्षामारभमाण आह - 
आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां हस्ते कर्म ॥ १॥ 
(आत्मसंयोगग्रयत्नाश्यां हस्ते कर्म) संयोगश्व प्रयक्तश्व संयोग्प्रयत्लीं तौ चात्मनों यौ 
भ्रवतः, ताभ्यां भवाति खलु श्रीराड़गे हस्ते कर्म / हस्ते' इत्युदाहरणमुत्क्षीपणकर्मीणि / 
हस्त: सयवायिकारणं कर्मण:,..._ संयोगोई्ससवायि. कारण पग्रयक्नो 
निमित्तकारणमात्मलिड्यत्वात्‌ ॥ १ ॥ 


कर्म से शरीर की उत्पत्ति होती है (शरीर की उत्पत्ति का कारण कर्म के होने से) 
उस कर्म की परीक्षा आरम्भ करते हैं (वो कर्म ठीक लक्षण वाला है या नहीं, वह संयोग 
विभाग का कारण होता है या नहीं ? और यदि होता है तो कैसे होता है ?) इसको 
बताएँगे- 
आत्मसंयोगप्रयत्नाभ्यां हस्ते कर्म ॥ १॥ 
सूत्रार्थ:- आत्मा का हाथ से संयोग और प्रयत्न गुण के कारण हाथ में उत्क्षेपण कर्म होता 


है॥ १॥ 
भाष्यार्थ:-/आत्मसंयोगपग्रयत्वाश्यां हस्ते कर्म) संयोग और प्रयत्न निन दोनों को 


संयोगप्रयत्नौ कहेंगे वो जो दोनों आत्मा में होते हैं, जो आत्मा के होते हैं। उन्हीं दोनों से 
शरीर के हस्त में कर्म होता है (आत्मा के प्रयत्न के द्वारा शरीर के अंगों में कर्म होता है)। 
“हस्ते” शब्द जो उदाहरण के रूप में पड़ा है वह उत्क्षेपण आदि कर्म को बताने के लिए 
है। उत्क्षेपण कर्म का समवायिकारण हाथ है, हाथ का या आत्मा का शरीर से संयोग 


असमवायिकारण हो गया और प्रयत्न निमित्त कारण है आत्मा का लिड्ग होने के 
कारण ॥ १॥ 


तथा हस्तसंयोगाज्ञ्‌ मुसले कर्मे ॥ २॥ 
(व्था च) तथा च (हृस्तसंयोयात्‌ च / हस्तस्य संयोगात्‌ गुसलेन सह्द संयोगात्‌ (मसले 
कर्म) युसले कर्मात्क्षेपणं भवाति / मुसल्ल॑ समवायिकारणं हस्तसंयोगरोठ्यअमवायिकारणं 
गृरत्वोत्तोलनएवकि: प्रयत्नो निमित्तकारणम्‌ / गुसले' इत्युदाहरणम्‌ ॥/ २॥ 


तथा हृस्तसंयोगाज्ञ मुसले कर्से ॥ २॥ 
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सूत्रार्थ- और मूसल के साथ हाथ का संयोग होने से मूसल में भी उत्क्षेपण कर्म हो जाता 
है ॥२॥ 

भाष्यार्थ:- (तथा क्ष) उसी प्रकार से (हस्तसंयोगात्‌ च् / हाथ के संयोग से मूसल के साथ 
संयोग हो जाने से/मुृसले कर्म) मूसल में उत्क्षेपण कर्म हो जाता है। मूसल यहाँ 
समवायिकारण हो गया हाथ का मूसल से संयोग ये असमवायिकारण हो गया गुरुत्व से 
ऊपर उठाना में प्रयत्न निमित्त कारण हो गया । मूसल उदाहरण में इस प्रकार से 
समझना चाहिए ॥२॥ 


अभिषावतजे गुसलादौ कर्मीणि व्यातिरेकादकारण हस्तसंयोयः ॥२॥ 
सिसलादी अभिषातजे कर्मीणे) मृसलादौ नीचैरुदखलेन सह 
खल्वाभिषाताज्जाते गुसलस्य खल्त्पतनकर्मीणे /(हस्तसंयोगः अकारणम) मृसलेन सह्द 
हस्तस्य संयोगोउसमवायिकारणं न भवाति, (व्यातिरेकात) विनाभावात्‌; हृ्तसंयोग्रेत 
विनाएपिे. खल्दुखलाभिषातान्मुसत्रादावुत्पतनं तु भ्रविष्यत्येवः तत्र गृुसलादि 
यमवायिकारणं तु भ्वत्येव ॥ ३२॥ 


अभिधातजे मुसलादौ कर्मणि व्यतिरेकादकारणं हस्तसंयोगः ॥ ३॥ 

सूत्रार्थ- ऊखल से टकराकर मूसल में होने वाले उत्क्षेपण कर्म में हाथ का संयोग कोई 
कारण नहीं होता है, हस्त संयोग के बिना भी मूसल में उत्क्षेपण कर्म होने से ॥ ३॥ 
भाष्यार्थ:- (मुसलादौ आभिषातजे कर्मीणे) मूसल आदि का ऊखल में ऊपर से नीचे 
गिरते समय जो चोट लगी उस चोट धक्के के लगने से वह ऊपर उठ गया(हस्तसंयोगः 
अकारणण) उस समय मूसल के साथ जो ऊपर उठने का कर्म है उसमें जो उठते समय 
मूसल के साथ हाथ का असमवायिकारण होना चाहिए था वह नहीं है अर्थात उस 
क्रिया में संयोग निमित्त नहीं है उस कारण से वहाँ ये असमवायी कारण ये नहीं 
बनेगा। /व्यतिरेकात) उसके बिना होने से, बिना हाथ के संयोग के भी वह ऊपर उछल 
सकता था इसलिए ऊखल के टक्कर से मूसल में उत्पन्न होने वाला वो कर्म तो होगा ही, 
तो समवायी कारण तो मूसल ही रहेगा और मूसल से ऊखल का जो वियोग हुआ वो 
वहाँ असमवायिकारण हो जाएगा, हाथ का संयोग वो यहाँ असमवायिकारण नहीं 
होगा॥ ३॥ 


तथात्मसंयोगो हस्तकमीणि ॥ ४॥ 


ह्स्तिकर्मीणि/) अकारणमित्यनुवर्तते, मृसलादिनोत्यवतता यह्द 
हस्तस्योत्पतनकर्मीणे /आत्मसंयोगर) प्रयत्नादिगणवत आत्मन: संयोगो हस्तेन सह 
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संयोगो कारणं - असयमवायीकारणं त * भ्रवाति (तथा) तथैव व्यातिरेकादित्यथः, तत्र 
प्रयत्नमन्तरेणानिच्छयाअपि कर्म त्‌ भवत्येव ॥ ४॥ 


तथात्मसंयोगो हस्तकर्मणि ॥४॥ 
सूत्रार्थ-- उसी प्रकार से आत्मा का जो संयोग है वो असमवायि कारण नहीं बनता है, 
मूसल के उपर उठते समय ॥४॥ 
भाष्यार्थ:- (हस्तकर्मीणे) अकारण नहीं होता है अर्थात असमवायी कारण नहीं होता 
है, मूसल आदि के साथ गिरने के बाद ऊपर उठते हुए हाथ के ऊपर उठने के कर्म 
में/आत्मसंयोग:/ प्रयत्न गुण वाले आत्मा आदि का हाथ के साथ जो संयोग है वह 
असमवायि कारण नहीं होता, (तथा? उसी प्रकार से व्यतिरेक से भी जानना चाहिए 
कि वह उससे अलग है, प्रयत्न के बिना तो कर्म हो ही जाता है (लेकिन यहाँ हाथ का 
उठना होते हुए भी आत्मा का प्रयत्न कारण नहीं है, समवायि कारण हाथ है लेकिन 
हाथ और आत्मा का संयोग असमवायि कारण नहीं है)॥४॥ 


कृतर्स्ताहिं हस्तेःप्युत्पतन कर्म / उच्यते - 
अभिषातान्युयलसंयोगाद्धस्ते कर्म /५॥ 

(अभिषाताव्‌ गृुसलसंयोगात्‌ हस्ते कर्म) पर्वोक्तादभिषातात्त खलु हस्तेन 
मुसलस्य संयोगात्‌ हस्ते कर्म जातम / यथा मृसलसंलग्रत्वाद वस्ते प्रचालनं घण्टायां 
दोलन वा कर्म ॥५॥ 

तो फिर हाथ में भी ऊपर उठजाने का कर्म या उत्क्षेपण कर्म कैसे हो जाता है? 


इस विषय में बताते हैं- 
अभिषातान्मुसलसंयोगाद्धस्ते कर्म ॥५॥ 


सृूत्रार्थ- अभिघात से मूसल में कर्म उत्पन्न होता है, उस कर्म युक्त मूसल के साथ हाथ 
का संयोग होने से, हाथ में कर्म होता है ॥५॥ 

भाष्यार्थ:- पूर्वोक्त अभिघात से हाथ के साथ मूसल के संयोग से हाथ में कर्म उत्पन्न हुआ 
। मूसल के साथ जुड़े रहने से वस्त्र में चलना जैसे हो जाता है मूसल के साथ और भी 
बांध देते हैं घण्टी आदि सभी हिलते रहते हैं, दोलन आदि कर्म हो जाता है पहले वेग में 
उत्पन्न होता है ॥५॥ 


अथ तदानी स्वस्मिन्‌ शरीरेठव्याविनि कृतः कर्मत्युच्यते - 
आत्मकर्म हस्तसंयोगाज्ञ ॥ ६॥ 
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(आत्मकर्म) स्वस्सिन्‌ु खल्वव्यविनि शरीरे यदुत्पतनं स्फुरणं वा कर्म 
मुसलाभिषातादुत्पद्यते चकारेण हस्तवेगाज्वञ ॥ ६॥ 


अब उस समय जब हाथ हिल गया उठ गया मूसल के संबंध से उस समय शरीर 
के अवयवों में जो कर्म होता है, उसका कारण कौन होता है? किस निमित्त से होता है? 
इसके विषय में बताते हैं- 
आत्मकर्म हस्तसंयोगाच्च ॥ ६॥ 
सृूत्रार्थ:- शरीर में जो हिलना कर्म हुआ वह शरीर के साथ हाथ का संयोग होने से होता 
है ॥६॥ 


भाष्यार्थ:- अपने अवयवी शरीर में जो उछलना या फैलना जो कर्म हुआ है वो सब 
(हाथ हिलता है उसको 'मूसल' को पकड़े रहने से) मूसल के आघात से उत्पन्न होता है 
वहाँ आत्मा का कारण नहीं है हाथ के हिलने से शरीर हिल जाते हैं ॥६॥ 


पतने किं कारणमस्‌, इत्युच्यते - 
यंयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनय्‌ ॥ ७/॥ 
(सिंयोगाभावे) उत्क्तेपणानिमित्तस्य संयोगस्य पतनप्रातिबन्धकस्य संयोगस्याभरावे 
याति (गृुरुत्वात्‌ पतनस) भारवत्त्तात्‌ खलु वस्तुनों नीचे: पतर्न भवाति, पतने नात्यत्‌ 
कारणं भार एव कारणस्‌ ॥७॥ 


पतन किस कारण से होता है? इसके विषय में कहते हैं- 

संयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥७॥ 
सृत्रार्थ:- पूर्व प्रकरण अनुसार मूसल आदि में वेग का अभाव हो जाने पर मूसल में भार 
गुण होने के कारण और पृथ्वी की आकर्षण शक्ति के कारण मूसल में पतन कर्म होता है 


॥७॥ 

भाष्यार्थ:- /(क्ंयोगराशावे) उत्क्षेपण के निमित्त संयोग से -जिसने उसको ऊपर उठाया 
था उस संयोग के निमित्त का पतन होने से, जब तक उसमें वेग था तब तक ढोए जा 
रहा था गिर नहीं रहा था । वह पतन का प्रतिबंधक था, उस संयोग के हट जाने 
से/गृरत्वात्‌ पतनम) भारी भार वाली वस्तु का नीचे पतन हो जाता है, इसलिए गिरने 
में और कोई कारण नहीं है उसका भार ही कारण होता है ॥७॥ 


पतन भवाति संयोगाभावे गृरुत्ववतों व वस्तुनः / परन्तु विशिष्नोदनादर्ध्व॑ य्तं 
गृरत्ववद्‌ वस्तु कर्थ पताति / उच्यते - 
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नोदनविशेषाभावान्रोध्ध्व॑ न तियरिगमनय्‌ ॥८॥ 
(नोवदनविशेषाभावातु) प्रेरणासंस्कारस्य गप्रणाशाद्‌ गुरुत्ववतो वस्तुनः /न ऊर्ध्व॑ न 
तिरययग गमनण) न ह्यूध््व॑ न हि वियय गन भवाति / ऊध्वप्रिरणसंस्कारेणोश्व॑ 
तिर्यकप्रेरणसंस्कारेण तिरयग यच्छातिद्टि वस्तु, नात्यथा / तटव्प्रेरणसंस्कारसमाले कर्थं 
स्यादृर्ध्व तिययू वा गमनय्‌ ॥८॥ 


संयोग के अभाव में भार वाले गुरुत्व वाले वस्तु का गिरना होता है । ठीक है 
भारी वस्तु को बांध रखा था अथवा पकड़ रखा था, उसमें हाथ और संयोग ने रोका 
हुआ था लेकिन जिसमें संयोग ही नहीं है वाण ढेले आदि में वो क्‍यों गिरता है? उसके 


लिए कह रहे हैं- 

नोदनविशेषाभावान्नोध्व न तिर्यग्गमनम्‌ ॥८॥ 
सूत्रार्थ:- वेग संस्कार का अभाव हो जाने से भार वाली वस्तु पत्थर आदि न ऊपर जाती 
है, न दाएँ - न वाएं ॥ ८॥ 
भाष्यार्थ:- /होदनविशेषाभावात्‌) वेग को आगे बढ़ाने वाली जो शक्ति है उसके नष्ट हो 
जाने से (न ऊर्ध्व न तियय यमनस) भारी वस्तु का न ऊपर जाना होता है और न 
तिरछा जाना होता है । इसलिए ऊपर उठाने वाले संस्कार से तो वस्तु ऊपर को जाती 
है और आगे बढ़ाने वाली प्रेरणा से आगे बढ़ जाती है, अन्यथा किसी भी दिशा में अपने 
आप गति नहीं होती है । उस प्रेरण के संस्कार के समाप्त हो जाने पर तो, दो ही उसके 
कारण थे एक ऊपर ले जाने वाले दूसरे तिर्यक ले जाने वाले, तो दोनों में से कोई नहीं 
रहा, तो अब वह वस्तु न ऊपर जा सकती है और न नीचे जा सकती है फिर उसको 
बीच में खड़ा होना चाहिए था, पर ऐसी स्थिति में वस्तु नीचे गिर जाती है ॥८॥ 


यंयोगोउसमवायिकारणं निमित्तकारणं चोभयथा भ्रवाति तदुक्त प्रशस्तपादेशपि 
द्रव्योत्पत्तावसयवायिकाणं गुणकर्मात्पत्ती तु निमित्तकारणं चेतनसंयोग: सर्वत्र 
निमित्तकारणमसिति विवेकः / 


(>> अनेक, “न अं प >» न 2 ना न उन». हनन न न कन्‍न नन न 3 “न >>: न न न ने अमन “न बन नमन २न >न+न+ >> टन >नननने सन मन नन “न ७ जल 


प्रयत्वाविशेषात्रोदनविशेषः ॥/ ९॥ 
(्रियत्नविशेषातु) प्रयक्नाविशेषात्‌ -वाणलोशादि वा तियय॑ग्र्ध्॑ दूर प्रक्षेत्ु दृस्तज्याविकस्य 
बलेन पफ्श्चान्नीचैर्वा कर्षणं प्रयत्नाविशेषो-विशिष्टप्रयत्नस्तस्मात्‌ (नोदनविशेष:/ 
प्रेरणसंस्काराविशेषो वविशिष्टप्रेरणसंस्कारों भवाति ॥ ९॥ 
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अब कह रहे है जो गति होती है वह कहाँ से प्राप्त होती है? 
प्रयत्नविशेषान्नोदनविशेषः ॥ ९॥ 
सृूत्रार्थ:- पत्थर तीर आदि भार वाली वस्तु में प्रयत्न विशेष से वेग संस्कार उत्पन्न होता 


है॥९॥ 


भाष्यार्थ:- /प्रयत्नाविशेषात्‌) प्रयत्न विशेष अर्थात वाण और लोष्ठज्ढेला या अन्य कोई 
वस्तु उनको सीधे फैंकने के लिए या दूर फेंकने के लिए, सामने या ऊपर फेंकने के लिए 
हाथ और उसकी जो डोरी होती है धनुष की जो कमानी होती है उसको पीछे खेंचने से 
उसके बल से अथवा उसको नीचे खींचने से फिर ऊपर की ओर हो जाता है कर्षण 
विशेष प्रयत्न से विशिष्ट प्रयत्न उत्पन्न होता है ।(नोदनाविशेषः/ उस प्रेरणा विशेष 
संस्कार से विशेष दूसरी प्रेरणा उसमें उत्पन्न हो जाती है इस प्रकार से प्रयत्न उत्पन्न 
किया जाता है ॥९॥ 


हे 
नोदनविशेषादुदसनाविशेषः ॥ ९ ०॥ 
(नोवदनविशेषात्)/॑ विशिष्टप्रेरणसंस्कारात॒ (उदसनाविशेष-/ उदसनाविशेषों 
विशिष्टेदसनं विशिष्टेत्सर्पणं (तिययृथव वा विशिष्टयमनं भवाति ॥€ ०॥ 


फिर कहते हैं- 
नोदनविशेषादुदसनविशेषः ॥ १ ०॥ 
सृत्रार्थ-- विशेष वेग के उत्पन्न होने से वस्तु का दूर गमन होता है ॥१०॥ 
भाष्यार्थ:- (नोदनविशेषाद्‌) विशिष्ट प्रेरणा के संस्कार से /उदसनाविशेषः) ऊपर उठना 
विशेष रूप से ऊपर उठना, तिरछा या ऊपर जाना विशेष गमन होता है ॥१०॥ 


परन्तु तत्रायं विशेष:- 
हस्तकर्मणा दारकर्म व्याख्यातम्‌ ॥ ९ १॥ 
व्यिरकर्म) बालकस्योदसनकर्म ।तियगृध्वमकृुगचलनस /हस्तकर्मणा व्याख्यातय) 
हस्तकर्मणा दुल्य॑ व्याख्यात॑ वोदित्तव्यं, यथाभिषातान्मुयलेन यह्द यद्दवा मुसलसंयोगाद 
हस्ते भवत्युदयनं कर्म नोदनाविशेषयन्तरेणानिच्छया च संयोगमसात्रेण तथैव क्रीडतो 
बालकस्योदसनं कर्म नोदनविशेषमन्तरेण क्रीडनसाधनसंयोगेन, यद्वा बालकस्य 


नवजातशिशोरह्गचलनं न नोदनविशेषेण किन्दु तदश्यन्तरास्थितस्य ग्राणवायोः 
यंयोगेन ॥ ९ १॥ 


443 | ? ०8 € 


पश्चमो5्ध्यायः - प्रथमाहिनकम्‌ 


उस में इतनी विशेषता है कि - 


हस्तकर्मणा दारकर्म व्याख्यातम्‌ ॥ १ १॥ 

सूत्रार्थ- खिलौने पर बैठे बच्चे के शरीर में होने वाला कर्म सूत्र ४-५ के हस्त कर्म के 
तुल्य जानना चाहिए ॥ १ १॥ 

भाष्यार्थ:- (द्ारकर्म)/ बालक का उदसन कर्मज बालक का हाथ फेंकना या हिलाना 
अर्थात तिर्यक ऊर्ध्व अड़ग का चलानान ऊपर नीचे हाथ घुमाना(हस्तकर्मणा 
व्याख्यातम) हस्त कर्म के समान व्याख्यात समझ लेना चाहिए । जिस प्रकार से 
अभिषघात के कारण अर्थात ऐसे अभिघातज से उत्पन्न मूसल के साथ जो हाथ का संयोग 
होता है (हाथ में कर्म उत्पन्न करता है जिससे हाथ ऊपर उठ जाता है) ऐसे ही नोदन 
विशेष के बिना और अनिच्छा से केवल संयोग मात्र से ही कर्म होता है । बालक का 
उदसन कर्म नोदन विशेष के विना क्रीडा साधन के संयोग से अथवा बालक का 
नवजात शिशु का अड़ग चलाना उसके आत्मा के नोदन विशेष से नही होता है किन्तु 
उस शिशु के अंदर स्थित प्राण वायु के संचार के कारण वह हाथ हिलाता रहता है 
॥ १ १॥ 


तथा दरधस्य विस्फोटने / ९ २॥ 
(तथा) तथा च /दरधस्य विस्फोटने) दरधस्य दल्लमानस्य कागरश्मादिकस्य विस्फोटेन, 
विषपाटने तदंशानां तियगृध्वगमनरूपसमुदसनं कर्म हस्तकर्मणा तुल्य व्याख्यात॑ 
नोदनविशेषयन्तरेण, अग्निसंयोगेनैव ॥ २॥ 

तथा दग्धस्य विस्फोटने ॥ १२॥ 
सूत्रार्थ-- उसी प्रकार से जलती हुई लकड़ी या पहाड़ों के बम से फूटने पर जो टुकड़े 
उछल कर दूर जाते हैं उन में आत्मा का विशेष कारण नोदन आदि नही होता, अग्नि 
का संयोग ही वहाँ कारण होता है ॥ १२॥ 
भाष्यार्थ:- (तथा) उसका और (/दरखस्य विस्फोटने) जलते हुए का काष्ठ पत्थर आदि का 
विस्फोट होने पर या विपाटन 5 फूटने पर उनके अंशों का तिर्यक 5 तिरछा, ऊर्ध्व ८ 
ऊपर गमन रूपी उदसन कर्म हस्त कर्म के समान उस प्रकार का जानना चाहिए । 
नोदन विशेष के बिना केवल अग्नि संयोग से ही होता है, उसमें और कोई प्रेरक नही 
होता है ॥१२॥ 

एवं हि - 
यत्राभावे प्रचुसस्य चलनय्‌ ॥ / ३॥ 
तवुणे कर्म वायुसंयोगात्‌ ॥ € ४॥ 
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अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 
(्रयुततस्य यत्राभावे. चलने त्ृणे. कर्म वायुसंयोगावु)  ग्रकृष्टसुम्नस्य 
सुषप्णियतस्याचैतन्ययतस्य यच्छितस्य ग्राणिनश्व यत्राभावे चलने भवाति वायुसंयोगाद 
वातप्रबलत्वाद वातरोगादिति यावत्‌व तथा द्णे तृणादिवनस्पातिवर्गे च्॒ कर्म यत्र तत्र 
गसनोड़यनरूपकर्म वायुसंयोगाद्‌ वायुसंसर्गाद्भवाति ॥ / ३- ? ४॥ 
इस प्रकार से ही- 

यत्राभावे प्रसुप्तत्य चलनम्‌ ॥ १ ३॥ 

तृणे कर्म वायुसंयोगात्‌ ॥ १४॥ 

दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है- 
सृत्रार्थ:- जीवात्मा के इच्छा ज्ञान पूर्वक प्रयत्न के अभाव में भी सोये व्यक्ति का चलना 
करवट लेना, हाथ-पाँव हिलाना आदि कर्म होता है वायु के संयोग या प्रभाव से । 
तिनके पत्ते आदि में इधर ऊधर जाना रूप कर्म वायु के संयोग से होता है ॥ १ ३-१४॥ 
भाष्यार्थ:-/प्रचुत्नस्य यत्राभावे चलने तृणे कर्म वायुसंयोगातु) प्रगाढ़ निद्रा में जो सोया 
हुआ है जिसको बाहरी ज्ञान नही हो रहा है उसका, मूर्छित के समान प्राणी में आत्मा के 


विशेष प्रयत्न के बिना ही चलना हो जाता है वायु प्रधान होने से, वात रोग के प्रवल 
होने से अथवा वात रोग के कारण होता है । जैसे घाँस-पेड़-पौधे आदि जो हैं इन सभी 
में जो कर्म होते हैं तिनके का उड़कर दूर जाना पेड़ पौधों का हिलना आदि ये वायु के 
संयोग से होता है वायु के संसर्ग से होता है ॥१ ३-१४॥ 
अथ च- 
माणिगमन सच्याभिसर्षणासित्यदृषकारणकशण ॥ / ९॥ 

(मिणियसनस) सणेगसनं सणिगसन सणेयीतिविगानादिचालनार्थ ग्रति कर्स * 
(ख्च्याभिसर्पणय॒) सच्या आशभिसर्पणसयस्कातन्तं ग्राति /(शति) इत्यादिक॑ तृणस्य तृणकान्त॑ 
प्राति सर्षणवृत्तन (अष्कारणकम) अदुए्ट ह्वि तच्छाक्तिनैयार्यिकी कारण यस्य तथाशूत॑ 
तदास्ति ॥ १ ५॥ 


और- 

मणिगमन सूच्यभिसर्पणमित्यदृष्टकारणकम्‌ ॥ १५॥ 
सूत्रार्थ-- इंजन का घूमना या वायुयान का चलना लोहे की सुई का चुंबक के प्रति 
सरकना रूप कर्म आदि उन पदार्थों में स्थित अदृष्ट शक्ति के रूप में होता है ॥ १५॥ 
भाष्यार्थ:- (मणिगमसनस) मणि का चलना विमान आदि चलाने के लिए गति करना 
(मणि से विमान चलते हैं ऐसा वृहद विमान शास्त्र में आया है) (/शच्याभिसर्पणम्‌) 


सूचिजसुई का चुंबक के प्रति सरकना इत्यादि /हझति) और तृण के खींचने वाले के प्रति 
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सरकनाजजाना रूपी व्यवहार /अ"्कारणकम) वह अदृष्ट शक्ति नैसर्गिक कारण से है 
इस प्रकार का है वह॥१५॥ 


ज्याविमृक्ते वाणे यावत्पतनमन्यात्यानि कर्मीणे भ्रवन्ति कर्स कर्मसाध्यं न 


विद्यते' तत्र केनापि हेतुना भवित्तव्यम्‌ / अत्रोच्यते - 

इषावयुगपत्संयोगविशेषाः क्मान्यत्वे हेतुः ॥/ ६॥ 
टिपौ कर्मान्यत्वे) ज्याविमृक्ते वेगेत गच्छाति वाण यावत्पतनसनेकानि कर्माणि भ्रवन्ति 
नैक॑ कर्म तस्य पश्च ये. क्षणे नश्यमानत्वात्‌ तत्र कमानिकत्वे /(संयोगाविशेषा:/ 
विशिष्थक्तियंयोया: प्रेरणसंस्कारतरक्याः सन्ति ये खलु वाणे संयुक्ता विद्यत्ततक़गा इव 
तरडग्रूपाः /हेवु/ हेतुश्रता विद्यन्ते ॥ / ६॥ 


ज्या की डोरी में बाण के छूट जाने पर जब तक वह गिर नही जाता तब तक 
अन्य-अन्य कर्म होते रहते हैं “कर्म कर्म को उत्पन्न नही करता” इस नियम से कोई तो 
फिर कारण होना चाहिए, कैसे कर्म के बाद कर्म होता जा रहा है । इस विषय में कहते 


हैं 

इषावयुगपत्संयोगविशेषाः कर्मान्यत्वे हेतुः ॥ १ ६॥ 
सृूत्रार्थ-- बाण में भिन्न-भिन्न काल में अन्य अन्य कर्मों की उत्पत्ति में बाण में स्थित वेग 
की तरंगे कारण होती हैं ॥ १ ६॥ 
भाष्यार्थ:- (इकौ कर्मान्यत्वे) ज्या से छूट जाने पर डोरी से छूट जाने पर वेग पूर्वक जाते 
हुए वाण में जब तक वह गिर नही जाता है तब गिरने से पूर्व पूर्व अनेक कर्म होते हैं, 
एक कर्म नही होते हैं | कर्म जो है वह पांचवे क्षण में नष्ट हो जाता है (पहले कर्म में 
संयोग होता है फिर दूसरे में बो कर्म उत्पन्न होता है तीसरे कर्म में उत्पन्न होने के बाद 
वह विद्यमान रहता है अस्तित्व सिद्ध होता है, चौथे कर्म में वह क्षीण होना शुरू होता 
है और पांचवे में वह नष्ट हो जाता है ) वहाँ अनेक कर्मों के होने में /(संयोगाविशेषा» 
विशिष्ट शक्ति का संयोग प्रेरित करने के जो संस्कार तरंगे हैं वे होते हैं जो कि वाण में 
संयुक्त विद्युत तरण के रूप में /हेतः/ हेतु रूप में होते हैं ॥१६॥ 


कथामिति विवृणोति - 
नोदनादाद्रामिषो: कर्म तत्कर्मकारिताज्ञ संस्कारादुत्तरं तथोत्तरमुत्तरं च ॥€ ७॥ 


*/ प्श्चाच्छाक्तिवेगेत मणयो भ्रमयन्ति हि /” 
(यन्‍्त्रसर्वस्वस्य वैयानिकपग्रकरणे तिपुराविसाने) ॥ ३ ९ ४॥ 
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(नोदनाव्‌ु. इषो: आद्य कर्म) श्वृतवाणया ज्यया55कृष्टया वाणो नोद्यते 
तन्नोदनाव्प्रक्षेपणबल्राद्‌ वाणस्य बलल्‍्वाद्य॑ कर्म ज्यातोउपसर्पणय /तत्कर्मकारितात्‌ 
यंस्कारातूउत्तरग्‌ उत्तरम॒ च) तदपसर्पणात्‌ वाणे संस्कारों वेगो जायते 
बेगरूपात्संस्कारादुत्तरोत्तरं कर्म प्रवर्ती यावत्‌ संस्कारों वेगो वाणेडवतिछते / अतो 
वाणस्य कमनिकत्वे प्रेरकसंस्कारतरड्याः संयोगविशेषा: कारणस्‌ ॥ € ७॥ 


कैसे ये कर्म कई हो जाते हैं? तरंगों से कैसे कर्म हो जाते हैं ये बताते हैं- 
नोदनादाद्यमिषोः कर्म तत्कर्मकारिताच्च संस्कारादुत्तरं तथोत्तरमुत्तरं च ॥ १ ७॥ 

सृत्रार्थ:- डोरी द्वारा फेंकने से बाण में प्रथम कर्म उत्पन्न होता है उस कर्म से तीर मे वेग 
संस्कार उत्पन्न होता है उस वेग संस्कार से जब तक तीर गिरे तब तक अगले अगले कर्म 
उत्पन्न होते हैं ॥१७॥ 

भाष्यार्थ:- (/गोदनात्‌ इषो:ः आद्य कर्म) बाण जिसको उपर धारण कर दिया गया है रख 
दिया गया है ऐसी डोरी के आकर्षण से खींचने से बाण प्रेरित होता है उसके प्रेरण से 
बाण मे जो प्रथम कर्म होता है उसका पहला कर्म ज्या से छूटना वहाँ से दूर 
चलना (तत्कर्मकारितात्‌ च्॒ संस्कारात उत्तरण उत्तरण क्/ और उसके अपसर्पण से बाण 
मे संस्कार अर्थात वेग उत्पन्न होता है उस वेग रूप संस्कार से उत्तर उत्तर कर्म उत्पन्न 
होता है संस्कार या वेग बाण में स्थित होता है इसलिए बाण के जो अनेक कर्म होते हैं 
उसमें प्रेरक करने वाले संस्कार हैं उसके जो तरंगे है वे ही संयोग और विशेष हैं वे 
कारण होते हैं ॥ १७॥ 

(इसमें हो सकता है वे संस्कार भी और वेग भी होता है लेकिन थोड़ा सा विरोध आ 
रहा है, जितना अधिक वेग होता है उतनी देर तक वो चलता है वायु आदि के कारण से 
टकराव भी होता जाता है लेकिन टकराव होने के बाद भी कुछ सामान्य स्थित अर्थात 
वेग जितना उत्पन्न होता जाता है पहले उसका निर्धारण हो जाता है की यह इतनी दूर 
तक गिरेगा, उससे ये लगता है कि ये अलग होगा। मुनि जी का यह मत ठीक हो सकता 
है लेकिन मुझे (स्वामी ब्रह्म॒ुविदानन्द जी) ये ठीक से समझ नही आया) 


५० 

यंस्काराभावे गुरुत्वात्‌ पतनय्‌ ॥ १ ८॥ 
(सिंस्काराभावे) संस्कारों वेग: य॒ चाद्यकर्मण: कार्यय, आद्यकर्म वेयस्य कारणय - उक्त 
हि संयोगविभायवेगानां कर्ससमानय्‌” /(वैः !/2/२०) कार्य हि विनाभ्रधार्यि नश्वरं 
भ्रवाति, तज्ञ शनैः: शनैह्नसाति विनश्याति चा तसत्याभावे /गृरुत्वात्‌ पतनख) वाणस्य 


गृरत्वाद भारवत्त्तात्‌ प्रथिव्या गृरुत्वाकर्षणाद्रा पतन भवाति वाणस्य / संस्कारेण 
गृरत्वनिमित्तकं पतनसवरुद्धसासीत्‌ ॥ ९ ८॥ 
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फिर उसके बाद क्‍या होता है- 

संस्काराभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥१८॥ 
सृत्रार्थ-- चलते हुए तीर में वेग संस्कार का अभाव हो जाने पर तीर में भार और पृथ्वी 
के गुरुत्वाकर्षण बल के कारण तीर भूमि पर गिर जाता है, ऐसे ही अन्य वस्तुओं में 
समझ लेना चाहिए ॥ १ ८॥ 
भाष्यार्थ:- /संस्काराभावे) संस्कार वेग है वह प्रथम कर्म का कार्य है, पहले जो शुरू हुआ 
कर्म वही उस कर्म का कारण है। जैसा कि कहा है- 'कयोगविभागवेगानां कर्मसमानयस्‌ 
(वि: //(/२०/ “संयोग विभाग और वेग का कर्म समान रूप से कारण होता है” । जो 
कार्य होता है वह विनाश धर्म वाला नश्वर होता है, वह स्वत: धीरे धीरे क्षीण होता 
जाता है विनष्ट हो जाता जिससे उसका अभाव हो जाता है। /शृरुत्वात्‌ पतनख) बाण 
गुरुवान होने से भारवान होने से और पृथ्वी के गुरुत्व के आकर्षण से भी वाण का पतन 
होता है । संस्कार जब तक उत्पन्न हो रहे थे या बने हुए था तब तक गुरुत्व का जो 
निमित्त कारण है पतन, वह अभी तक रुका हुआ था ॥१८॥ 

प्रथमाहिनक समासम्‌ / 


डे बनन्‍«ब>«न 00 व्|वाा-्ा- 
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पश्चमो&5्ध्यायः तत्र द्वितीयाहिनकम्‌ 


पृथिव्यादिषु नोदनादिजन्यं कर्म परीक्ष्यते - 
नोदनाभिषातातद्‌ संयृक्तसंयोगाज्ञ प्रथिव्यां कर्म ॥ १॥ 

(पिथिव्यां कर्म) प्रथिव्यां कर्म द्विविध दृश्यमदश्यज्ष, यत्‌ खलु दश्य॑ कर्म तदत्र स़त्रे वार्णितं 
तदापि कारणद्वयाद द्विविधं; पर्वराशिखरपतनशू्स्खलनरूपमेक श्रकस्पन द्वितीय तत्र 
क्रमेण (/नोदनाभिषातातु) बाह्मवस्वृनां नोदनाभिषातात्‌ - नोदन प्रतोदन तव्पद्वाराद 
आतिवश्टविज्रपातवातप्रतोदनस्य ग्रह्मारात्‌ पर्वतीशिखरपतनश्र॒स्खलनरूपं कर्म प्रथिव्यां 
भ्रवाति / तथा /(/संयृक्तसंयोगात) प्रथिव्या सह्द ये संयृक्ताश्वर्णजले यन्ध्रकादयश्व 
पदाथस्तिषां परस्परसंयोगाद भकस्पनस्फोटनादिक भवाति तत्र एथिवी समवायिकारणं 
नोदनाभिषातःसंयुक्तसंयोयश्चासमवाययिकारणस / नोदनाशिधघातकारिण:ः संयृक्तसंयोये 
संयुक्ताश्रुणयन्धकादय आग्रेयाः पदार्था निमित्तानि / शकृकरागिश्रादिभिः शात्रशैल्या 
विरुद्धं परस्परायंगतश्व व्याख्यात॑ सत्रण॒ ॥ १॥ 


पृथ्वी आदि में जो नोदन से उत्पन्न कर्म होते हैं उसकी परीक्षा करते हैं- 
नोदनाभिघातात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च पृथिव्यां कर्म ॥ १॥ 

सूत्रार्थ- वायु बिजली आदि पदार्थों के धक्के से और पृथ्वी से संयुक्त चूना जल गंधक 

आदि रसायनों के परस्पर संयोग से पृथ्वी मे दो प्रकार का दृश्य कर्म होता है ॥१॥ 

भाष्यार्थ:- /प्रथिव्यां कर्म) पृथ्वी में कर्म दो प्रकार के हैं एक तो दिखाई देने वाला और 


दूसरा न दिखाई देने वाला, जो अनुभव में आ रहा है कर्म उसका सूत्र में वर्णन समझना 
चाहिए, दो कारण होने के कारण दो प्रकार के होते हैं। पर्वत का शिखर अधिक बारिश 
के कारण गिर जाते हैं और भूमि फटती रहती है स्खलित होती रहती है और दूसरा है 
जो भूकम्प आता है, इस प्रकार ये दो कर्म क्रम से /गहोदनाभिषातातु) किसी बाह्य वस्तु 
के प्रहार के कारण होते हैं । (ये किसी दूसरे के कारण प्रहार के गिरते हैं हिलते हैं, 
जैसेकि ) अतिवृष्टि के कारण"मूसलाधार बारिश के कारण पहाड़ गिरता है, वायु का 
प्रहार होता है तूफान आता है, पर्वतों का गिरना और भूस्खलन होना ये कर्म पृथ्वी में 
होते हैं । तथा /कयुक्तसंयोयातु) पृथ्वी के अंदर चूना गंधक ये सारे के सारे पदार्थ भूमि 
में अंदर रहते हैं इनका जब आपस में संयोग हो जाता है उससे भूमि का कॉँपना हो 
जाता है, भूमि फट जाती है। विस्फोटन में पृथ्वी समवायी कारण है और नोदन का जो 
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ताड़न है बाह्य शक्तियों का और संयुक्त संयोग जो है वह असमवायी कारण होता है। 
इनका संयोग असमवायि कारण होता है और ये जो द्रव्य हैं टक्कर मारके प्रेरणा देने 
वाले जो कारण हैं ये और संयुक्त संयोग जिनका है चूर्ण गंधक आदि ये सारे आग्रेय 
पदार्थ होते हैं निमित्त कारण होते हैं । शंकर मिश्र आदि ने शास्त्र शैली के विरुद्ध 
परस्पर असंगत विरोधी एक दूसरे सूत्र कि व्याख्या की है ॥१॥ 


अथ च - 
तब्रिशेषेणादृशकारितय्‌ ॥ २/ 

(वब्रिशेषण) तब! शब्दों नोदनाभिषातसंयुक्तसंयोगौ परामशाति, विशेषश्व 
व्यातिरिको विनाभाव: / नोदनाभिषातसंयुक्तसंयोयाश्यां व्यातिरेकेण विनाभावेन 
नोदनाभिषातसंयुक्तसंयोगयोरभावे प्रथिव्यां यददुश्यं कर्म स्वकेन्द्रे रर्याभिगुखं दैनिक॑ 
भ्रमण ध्रवीयाक्षे सर्य पारितों वार्षिक परिक्रमर्ण च (अद्ृश्कारितस) अद्ृश्शक्तिकारित॑ं 
नैजिकीशक्तिरेवेशप्रेरिता खल्वदृष्टम / अत्र प्थिवी समवायिकारणमदृश्समवायिकारणं:, 
अदुष्प्रेरक ईश्वरो निमित्तकारणम्‌ शक्षकरामिश्रादिभिरिदमापि सत्रमत्यथा व्याख्यातम्‌ 
॥२॥ 


तद्विशेषेणादृष्टकारितम्‌ ॥२॥ 

सृत्रार्थ:- पूर्वोक्त नोदन अभिघात और संयुक्त संयोग इन दोनों के बिना पृथ्वी में जो 
दैनिक और वार्षिक संयुक्त संयोग इन दो हेतुओं के बिना पृथ्वी मे जो दैनिक और 
वार्षिक गतिरूप दो प्रकार के अदृश्य कर्म हो रहे हैं, उनका कारण पृथ्वीस्थ वेग और 
ईश्वर हैं ॥२॥ 

भाष्यार्थ:- /तद्विशेषेण) सूत्र में जो “तत्‌” शब्द पढ़ा वह पिछले सूत्र के नोदन अभिघात 
और संयुक्त संयोग इन दोनों को छूता है दोनों से सम्बद्ध होता है और उससे भिन्न अर्थ 
में विशेष शब्द पढ़ा हुआ है उससे अतिरिक्त । नोदन अभिघात और संयुक्त संयोग के 
द्वारा अर्थात इन दोनों के बिना ही पृथ्वी में जो अदृश्य कर्म होता है चारों ओर सूर्य के 
सामने से घूमना होता है, दैनिक गति और वार्षिक गति ये जो पृथ्वी के अंदर होती है ये 
दोनों ही संयुक्त संयोग और नोदन अभिषात के बिना होते हैं निश्चित रूप से होता है 
(अद्ृषश्कारितम) अदृष्टि शक्ति कारित अर्थात नेजिक शक्ति की प्रेरणा से वह उत्पन्न 
होता है घूमने की शक्ति पृथ्वी मे इसकी अपनी ही है, लेकिन ईश्वर इसको घूमता रहता 
है जो कि नित्य घूम रही है सूर्य के । इसकी गति तो अपनी ही है लेकिन इस प्रकार कि 
रचना क्रम विन्यास ईश्वर के द्वारा है। शंकर मिश्र आदि ने इस कि अन्यथा व्यख्यात 
किया है ॥२॥ 
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अपां पतन कथमित्युच्यते - 

अपां संयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥/ ३॥ 
(अपां पतनस) आकाशीयानामपां पतन वृष्टिस्‍्पे निपतनं कर्म /संयोगाशावे) 
विद्युद्गाताभ्रसंयोगस्य वृश्िप्रतिबन्धकस्याभावे साति (/गुरुत्वाठु) भ्रारवत्त्ताद्‌ यद्वा 
पृथिव्या गृरुत्वाकर्षणाजवति / अत्रापः समवायिकारणं गृरुत्वसमवायिकारणं 
यंयोगाभावों ननिमित्तय ॥ २॥ 
वर्षा कैसे हो जाती है? इसको बता रहे हैं- 

अपां संयोगाभावे गुरुत्वात्‌ पतनम्‌ ॥ ३॥ 
सूत्रार्थ- बिजली-वायु-वादल आदि के संयोग का अभाव हो जाने पर, भार के कारण 
और पृथ्वी के आकर्षण बल के कारण पानी गिर जाता है या वर्षा होती है ॥३॥ 
भाष्यार्थ:- (अरपां पतनख) आकाश मे होने वाला जो जल का गिरना है वृष्टि रूप में वह 
कर्म (संयोगाभावे) बिजली और जल का संयोग न रहने से, वाष्प और जल का संयोग न 
रहने से वृष्टि को जो बांधने वाले रोकने वाले कारण हैं उनका न रहने पर (गृर्त्वाद) 
भारी होने के कारण अथवा पृथ्वी के गुरुत्वाकर्षण से उनका गिरना होता है। ( गिरते 
समय क्‍या होता है ) जल के गिरने में जल समवायिकारण है और जो उसका गुरुत्व है 
वह है असमवायि कारण (यहाँ असमवायि कारण लिखा है गुरुत्व और उपर की पंक्ति 
मे लिखा है वात और जल का विघात ये होना चाहिए असमवायि कारण) और संयोग 


का जो अभाव है वह निमित्त कारण है (वैसे गुरुत्व यहाँ निमित्त कारण होना चाहिए, 
अभाव निमित्त कैसे होगा?) अव्रापः समवायिकारणं गृरुत्वसमवायिकारणं 
यंयोगाभावो निमित्तग्‌”ये पंक्ति का अर्थ ठीक नहीं है ॥३॥ 


अथ स्यन्दनम्‌ - 
द्रवत्वात्‌ स्यन्दनय्‌ ॥ ४॥ 
स्यपिन्दनस) अधःपातितानामपां स्यन्दं स्वर्ण संसरणवह्दनरूपं कर्म (द्रवत्वातु) 
तरलत्वाद॒_ भवाति / अत्राप: समवायिकारणं द्रवत्वमसमवायिकारणं 
पृथिवी पृष्ठनिम्नत्वव्शएथिवीगुरुत्वाशिक्यं तद्बशो वेगश्वापां निमित्तकारणम्‌ ॥ ४॥ 


अब पानी का बहना बता रहे हैं कि पृथ्वी पर कैसे बहता है- 

द्रवत्वात्‌ स्यन्दनम्‌ ॥४॥ 
सूत्रार्थ:-तरल होने से जल में स्यंदन अर्थात वहन कर्म होता है ॥४॥ 
भाष्यार्थ:- /स्यन्दनण) नीचे गिरे हुए जल का जो स्यंदन हैं बहना है स्रवण है अथवा 
ससरण-वहन ये पर्याय हैं सारे, जो इस प्रकार का कर्म है /दवत्वात) वह तरल होने से 
होता है । यहाँ जल समवायि कारण है उसकी तरलता असमवायि कारण है यहाँ वहते 
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समय पृथ्वी की पीठ पर अर्थात ऊपर जो नीचापन है उसके कारण पृथ्वी में गुरुत्व के 
अधिक हो जाने से उसके अधीन जो वेग होता है वह जल का निमित्त कारण बन जाता 
है ॥४॥ 


आरोहरणं च - 
नाज्यवायुसंयोगादारोहणम्‌ /५॥ 
(नाज्यवायुसंयोयातु) नाज्यः खलु ट्॒र्यरश्मयः शरीरस्रावानश्व तत्रोभयत्रभवों नाज्यः स 
च वायुसंयोगः, नाजीए रश्मिए स्रावस् भवों यो वायुना संयोगस्तस्मात्‌ (आरोहणम) 
आरोहणमसध्वगयनगर्ां ग्रीष्से भवाति खल्वाकाशेई्थ श्रीरे रसरूपेण सर्वदा। तत्रापो 


र्साः यमवायिकारणं._ नाज्यवायुतंयोगोउ्समवायिकारणमस्‌ अपां॑  द्रवत्वें 
वायुनज्यिश्रोष्णत्वप्रधानो निमित्तकारणय्‌ ॥५॥ 


जल का ऊपर उठना भी होता है- 

नाड्यवायुसंयोगादारोहणम्‌ ॥५॥ 
सृत्रार्थ:- नाड़ियों और सूर्य रश्मियों में होने वाले वायु के संयोग से जलों का ऊर्ध्व गमन 
रूप कर्म होता है ॥५॥ 
भाष्यार्थ:- नाड़ी नाम है सूर्य की रश्मियों का और शरीर की ख्रायुओं का भी नाम नाड़ी 
है, रश्मि के साथ होने वाला और शरीर की जो स्लरायु है उनमें होने वाला उन दोनों को 
ही नाड्य कहेंगे, वह नाड्य संयोग है । नाड़ियों में जो वायु का संयोग है रश्मियों और 
स््रायुओं में जो वायु का संयोग है उससे /आरोहणगण) ग्रीष्म काल में जल का ऊपर उठना 
इनके कारण होता है, आकाश में होता है और शरीर में रस के रूप में होता है, (बाहर 
जल हो गया और अंदर रस हो गया) वे दोनों समवायिकारण हैं नाड़ी और वायु का जो 
संयोग है वह असमवायि कारण हो गया जल का जो पिघला हुआ है और उष्णता 
प्रधान है गर्मी से भरा हुआ है वो उसका निमित्त कारण हो गया। (ऊपर उठने के लिए 
गरम होना जरूरी है) ॥५॥ 


अन्यज्लारोहर्ण यल्लोकेठपां भवाति तत्‌ - 
नोदनापीडनातव्‌ संयुक्तसंयोयाज्ञ / ६॥ 
(नोदनापीडनातु) नोदनकृतापीडनात्‌ ग्रतोदनकृतोरधर्व॑ प्रक्षेपणात्‌ खलु भवत्यपामारोहरणं 
लोके प्रतोदनप्रह्ाराद्‌ श्रागिएं कृपादियतं च जलमध्वमिद्वच्छाति स्वतो विद्युद्यन्त्रप्रयोगेण 
वा तथा (संयुक्तसंयोगात्‌ च) ऑऔद्धिः यह्द संयुक्ता: खल्ध्वगमनशीला अग्रीज्वालाः 
स्थालीसंयुक्त॑ जलस॒धव॑गमयन्ति, एक्माड्रि: यह्द यानि संयुक्तानि स्थालीपात्राणितैः 
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यह्ाप्रिज्वालानां संयोग्रात्तत्रस्थं जल॑ वाष्पीभयोद्रच्छाति / प्वीस्मिद्वद्हदरणे जल 
यमवायिकारणं नोदनापीडनमसमवायिकारणं ग्रतोदनसाधनसंयोगो िमित्तकारणम, 
उत्तरास्मिन्नृदाहरणे हु जल॑ समवायिकारणं संयृक्तसंयोगोईड्ससवायिकारणं संयृक्ता 
अग्निज्वाला निमित्तकतारणय्‌ु__ / अन्यभाष्यकारैस्तु प्वसित्रविषयस्यैव 
पिएपेषणसन्यथाक्ृतयस्ति ॥ ६॥ 


लोक में अन्यत्र जो वायु जल का उड़ना होता है उस विषय में कहते हैं - 

नोदनापीडनात्‌ संयुक्तसंयोगाच्च ॥ ६॥ 
सूत्रार्थ- लाठी आदि की चोट से और पतीले में संयुक्त जल के साथ अग्नि ज्वालाओं के 
संयोग से जल ऊपर की ओर उठता है ॥६॥ 
भाष्यार्थ:- /(नोदनापीडनातु) नोदनज्प्रेरणा के द्वारा जल में धक्का लगने से 
प्रतोदन>प्रेरणा के द्वारा ऊपर उठने से लोक में जल का आरोहण हो जाता है, प्रतोदन- 
किसी प्रकार से धक्का पहुँचाने से और बाहर न निकलने देने से भूमि का पानी ऊपर आ 
जाता है। मोटर में भी यही काम होता है पंखे से वायु को निकालना होता है, वायु के 
निकलने से जो स्थान खाली होता है उसमें फिर पानी आ जाता है तो पंखे का काम 
केवल वायु को निकालना होता है उससे नीचे का पानी आता रहता है, फिर ये फेंकता 
रहता है। /संयुक्तसंगोगात्‌ च) जल के साथ जो संयुक्त है ऊपर जाने के स्वभाव वाली 
अग्नि की जो लपट है पतीले आदि में जो जल है उसको वह ज्वाला ऊपर ले जाती है, 
इस प्रकार जल के साथ संयोग जितने भी स्थाली पात्र हैं उनके साथ अग्नि ज्वालाओं का 
संयोग हो जाने से अर्थात पतीले को गरम कर देने से, वहाँ रहने वाला जल वाष्प 
बनकर के ऊपर उठ जाता है। पहले उदाहरण में भी जल का ही चलना है इसलिए जल 
समवायिकारण है, नोदन पीड़न असमवायि कारण और प्रतोदन साधन उसका जो 
संयोग है वह निमित्त कारण है। (संयोग कैसे निमित्त हो जाएगा? उसका जो साधन है 
प्रतोदन का पीड़न करने का वो निमित्त कारण बनेगा, संयोग हर समय असमवायि 
कारण ही होता है निमित्त नहीं | यह पंक्ति गलत होनी चाहिए) । और दूसरे उदाहरण 
में जो थाली से ऊपर उठना है उसमें भी जल समवायि कारण होता है और संयुक्त 
संयोग वह असमवायि कारण है तथा अग्नि का ज्वाला जो है वह निमित्त कारण होगा । 
अन्य भाष्यकारों ने तो पहले सूत्र मे जो विषय दिया है उसी का पिष्टपेषण अर्थात जैसा 
के तैसा लिख दिया, अन्यथा कर दिया है ॥६॥ 


अथ वृक्षे गलनिषिक्त जल॑ कथमाभिसर्पीति / इत्युच्यते - 
कृक्षाभिसर्षणमित्यद्ृषकारितस्‌ ॥ ७॥ 
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(िक्षाभियर्षणम्‌ इति) गले निषिक्तस्य जलस्य वक्षस्याभितः सर्वशाखापत्रपृष्पफलेणु 
सर्वभायेष्‌धवपय॑न्तेष सर्वत्र प्रसरणादिकं कर्म (अद्ृष्टकारितय्) 
तप्जीवनहेत॒ुभ्रताकर्षणरूपादुशनैजिकशक्तिकारितं भवाति ॥ ७॥ 


वृक्ष के मूल में डाला हुआ जल ऊपर कैसे चला जाता है। इसको कहते हैं- 
वृक्षाभिसर्पणमित्यदृष्टकारितम्‌ ॥७॥ 

सृत्रार्थ:- वृक्ष में जड़ों से पानी का ऊपर की ओर सरकना या फैलना वृक्ष की अदृष्ट 

जीवन शक्ति के कारण होता है ॥७॥ 

भाष्यार्थ:- (उक्षाभिसर्पणण हति) जड़ में दिये पानी का वृक्ष के दोनों ओर सभी 

शाखाओं पत्तों और फूलों तक सभी भागों में ऊंचाई तक और सब ओर जो फैलना आदि 

जो कर्म /अद्वष्टकारितम) वृक्ष एक अंदर ही ऐसी संरचना होती है परस्पर के अवयव 

इस प्रकार के होते हैं ये परिणाम उत्पन्न कर देते हैं उनके जीवन को चलाने रूप जो 

कारण हैं आकर्षण रूप हैं उस अदृष्ट रूप नेजिक शक्ति के द्वारा पानी ऊपर उठता है 

॥७॥ 


तथा - 

अपां संघातो विलयन॑ च तेज:संयोगात्‌ ॥८॥ 
(अपां संघातः: विलयनं च तेजःसंयोगातु) अपां संघातों हिमकरकादिरूपेण संहनन 
काठिनीभवन कर्म तथा विलयन द्रवीभावः: कर्म तेज:संयोयाद भ्रवाति / तत्रेयान्‌ भेदो 
हियकरकादिरूपे संघाते काठिनीभावेधनुद्भ्ृतस्य शान्तस्य (दिव्यस्य तेजस: संयोग 
एकात्मसंस्पर्श कारणम्‌, विलयने द्रवीभावे तद्शृतस्य वापवतः पार्थिवतेजसः संयोगः 
संस्पर्श कारणम्‌ / उभयत्र- आपः समवायिकारणं तेज:संयोयोउसमवायिकारणं तेजस्तु 
निमित्तकारणं भवाति ॥८॥ 


और भी क्‍या होता है- 
अपां संघातो विलयनं च तेजःसंयोगात्‌ ॥ ८॥ 

सूत्रार्थ- जल का बर्फ ओला आदि बनना और पिघलना अग्नि के संयोग से होता है ॥८॥ 
भाष्यार्थ:- अपांच हिम और करक ओला आदि के रूप में इकट्ठा हो जाना अर्थात कठिन 
हो जाना ये जो कर्म है तथा उसका विलीन हो जाना द्रवी भाव हो जाना पिघल जाना 
ये जो कर्म है वह अग्नि के संयोग से होते हैं। उसमें इतना भेद रहेगा कि हिमनबर्फ, 
करकः ओला के रूप में जो संघात कठिन भाव का होना है वो जो अनुद्भूत है अर्थात 
उदबुद्ध नही होता है दिखता नही है ऐसा; और शांत दिव्य अग्नि जो है उसके संयोग से 
दोनों के साथ मिल जाने से जो स्पर्श हो जाता है वह स्पर्श कारण होता है । और 
पिघलने में तो बाहर वाला जो उद्बुद्ध ताप है अग्नि है पूरी तरह से दिखती है इस 
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पार्थिव तेज के संयोग से इसका स्पर्श होने से पिघलना हो जाता है | यहाँ जल 
समवायि कारण हो गया तेज का जल के साथ संयोग असमवायि कारण और तेज स्वयं 
निमित्त कारण होता है ॥८॥ 


अपां विलयने हु प्रत्यक्ष तेज:संयोयः कारण दुश्यते परन्तु करकादिरूपेण संघाते 
संहनने कर्मीणे तेज:संयोग: कारणासिति कथ्थ ज्ञायते / अत्रोच्यते - 
तत्र विस्फूर्जधुर्लिक्गय ॥ ९॥ 
(वित्र विस्फर्जधृ: लिक्यण्‌) तत्र दिव्यास्वप्यु दिव्यतेज:संयोगे वृश्प्रातिबन्धकरूपेण तथा 
करकादिसस्पादकरूपेण वर्तमाने विस्फर्जधूर्वजानिर्षोषो लिकृगमस्ति, यतो हि 
विद्य॒त्प्रकाशः पूर्व॑ दृश्यते पुनर्वज्रानिर्षोष: श्रयते तत्काल हि करका अवपतन्ति तदन्ताहिंत॑ 
तेजो बहिनि:ःसरणानन्तरं करकाविच्छिब्नत्वं सम्पद्मयते ॥ ९॥ 


जल के पिघल जाने में तो प्रत्यक्ष अग्नि का संयोग दिखता है बाहर का पिघलना 
(करक-बर्फ का पिघलना) का तो पता चलता है कि अग्नि से है, किन्तु बर्फ आदि बनने 
मे जो संघात हो रहा है, उस कर्म में तेज का संयोग कारण है इसमें कया प्रमाण है? 
उसको बताते हैं- 

तत्र विस्फूर्जथुर्लिड्गम्‌ ॥९॥ 

सूत्रार्थ:- पानी का बर्फ बनने में दिव्य तेज संयोग कारण है, इस संबंध में बादलों के 
घर्षण होने पर बिजली का दिखना प्रमाण है ॥९॥ 
भाष्यार्थ:- /तत्र विस्फर्जधू: लिजझ़््यम) वहाँ आकाश में स्थित जो दिव्य जल है और दिव्य 
तेज के संयोग से वृष्टि को रोकने स्वरूप और ओला आदि के निर्माण करने के स्वरूप में 
वज्र पात होना बिजली का चमकना ये उसका प्रमाण हैं | क्योंकि बिजली का प्रकाश 
पहले दिखता है फिर वज्ञ का घोष होता है वह सुनाई देता है उसके तत्काल बाद 


करक5ओला का गिरना होता है, ये तीनों इस क्रम से होते हैं, इसका अर्थ है उसके अंदर 
विराजमान जो अग्नि थी उसके निकाल जाने के बाद ही ये करकों"ओलाओं का चूर-चूर 
होकर बिखरना हो पाता है ॥९॥ 


अथ च तत्र - 
वैदिक च ॥0 ०॥ 

(विदिकं च) वैदिक वेदोक्त कचन॑ च प्रमाणमस्ति 'अग्ने गर्भो अपामासि/” (यजु: 2 २/१३/ 

“आपस्ता आओग्नें यर्भमाब्धी रन्‌ ॥ 2 ०॥ 
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और उसमें दूसरा प्रमाण भी है- 

वैदिक च ॥ १ ०॥ 
सूत्रार्थ-- पानी में बिजली या अग्नि तत्व होता है, इस संबंध में वैदिक वचन भी प्रमाण 
है ॥१०॥ 


भाष्यार्थ:-/वैदिकं क) वेद में कथित वचन भी इसमें प्रमाण है 'अग्ने गर्भो अपायासि” 
(यजु: 7 २/३३, “हे अग्ने तू जल का गर्भ है” (जल के भीतर रहने वाला है) “आपस्ता 
आग्रिं गर्भमाव्धी रन्‌: “जल ने अग्नि को अपने गर्भ में धारण कर लिया” इस प्रकार से वेद 
मंत्र भी इसमें शब्द प्रमाण भी है। 


अथ के स्फ्र्जथुरुत्पद्यते प्रसक्षणत उच्यते - 
अपां संयोगाद्‌ विभागाज्ञ स्तनयित्रो: ॥ ९ १ 
अत्र अपां संघातों बिलयनं च तेज संयोगात्‌” झति सत्रतः तिजः” अनुकृष्यते / तज्नञ 
संयोगविभागयोयथाक्रमण. अपाय! इति शब्देन स्वनयित्रो:ः हति #ब्देन 
यह्माभिसस्वध्यते / तथा कृत्वार्थथोजना खलल्‍्वीदशी यत्‌ (अपां संयोगादु) तेजसा सह्दापां 
यंयोगाव्‌ / तथा (/स्वनयित्रो: विभायात्‌ च) स्तनयिक्वोरथन्मिघात्‌ तेजयों विभायाद- 
विभाजनाद भवाति स्फूर्जधूर्गजनय्‌ ॥/ १॥ 


बिजली का चमकना या बादल का जो गर्जना होता है वह कैसे होता है- 

अपां संयोगाद विभागाज्च स्तनयित्रोः ॥ १ १॥ 
सूत्रार्थ:- बादलों के टकराने या फटने से गड़गड़ होती है ॥११॥ 
भाष्यार्थ:- यहाँ अपां संघातो विलयन॑ च तेज संयोगात्‌ इस सूत्र से “तेज” की अनुवृत्ति 
ले लेते हैं। वह संयोग और विभाग इन दोनों शब्दों के साथ क्रमश: अपाण”इस शब्द के 
साथ जुड़ता है, और स्तनायिक्वो: इस शब्द के साथ जुड़ जाता है । ऐसा करके अर्थ की 
योजना इस प्रकार से होती है कि /अपां संयोगात॒) तेज के साथ जल का संयोग होने से । 
और (/स्तनयित्रो: विभागात्‌ च) मेघ का तेज"अग्नि के साथ विभाग होने से, अलग- 
अलग हो जाने से वहाँ पर चिंगारी अर्थात विद्युत का चमकना हो जाता है उसकी 
उत्पत्ति हो जाती है फिर बादल गरज पड़ते हैं अग्नि उत्पन्न हो जाती है ॥ १ १॥ 


पृथिव्या: कर्माषां कर्म च विधाय क्रमप्रातं तेज:कर्म वायुकर्म च॒ व्याच्टे - 
पृथिवीकर्मणा तेज:कर्म वायुकर्म च व्याख्यातम ॥/ ९ २॥ 
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(विजःकर्म वायुकर्सम च प्थिवीकर्मणा व्याख्यातम)॑ आतितपनं िग्दाह्मादिकं 
तेज:कर्म; अन्ध्रप्रवह्वणं वृक्षादिप्रभञज्ञनं॑ वायुकर्म पृथिवीकर्मणा प्थिवीकर्मह्ेतुना दुल्य॑ं 
व्याख्यातं. वेदितव्य॑ नोदनाभिषातातव्‌ संयृक्तसंयोगात्‌. केषाश्ित्पदार्थानां 


प्रतोदनप्रह्मारात्‌॒_तत्मंयुक्तानां संयोगात्‌_ तथाउद्श्ात्तद्रतश्क्तिविशेषादापि भवाति / 
तज्ञाग्रिये सत्रे कथयत्याचार्य: ॥? २॥ 


पृथ्वी के जो कर्म होते हैं उसके अंदर दोनों तरह के दृष्ट अदृष्ट उनका विधान करके या 
बोल करके उनको बता करके अग्नि और वायु के कर्म को अब कहते हैं- 

पृथिवीकर्मणा तेजःकर्म वायुकर्म च व्याख्यातम्‌ ॥१२॥ 
सृत्रार्थ:- पृथ्वी के कर्म के समान ही तेज और वायु का भी कर्म समझ लेना चाहिए 
॥१२॥ 
भाष्यार्थ:- /तेज:कर्म वायुकर्म चर प्रथिवीकर्मणा व्याख्यातम) बहुत अधिक ताप का 
होना दिशाओं मे जो जलन सी स्थिति होने लग जाती है ये सब अग्नि के कर्म हैं, आँधी 
का चलना और वृक्ष आदि शाखाओं का टूट जाना ये सब वायु के कर्म हैं। जिन हेतुओं से 
पृथ्वी में कर्म उत्पन्न होते हैं उन्हीं के तुल्य समझना चाहिए । उसकी के अनुसार बता 
दिया गया ऐसा जान लेना चाहिए, नोदनर बाह्द[ प्रेरक के चोट से और संयुक्त संयोग 
अर्थात उसके अंदर परस्पर विरुद्ध अवयवों के कारण गंधक आदि के रूप में और किसी 
पदार्थों के प्रतोदन-चोट से, प्रहार से उसमें जो जुड़े हुए हैं अंदर हैं उसमें मिले हुए 
उसमें कुछ अदृष्ट गति भी रहती है (के वो चलने लग जाते हैं) इस प्रकार वायु और अग्नि 
में ये कर्म होने लग जाते हैं। उसी को आचार्य अगले सूत्र में नाम लेकर के बता रहे हैं 
॥१२॥ 


अग्नेरूशवज्वलनं वायोस्तियक्पवनयणूनां मनसश्राद्यकर्मादृष्कारितय्‌ ॥ १ ३॥ 

(अग्ने: ऊध्वज्वलनं वायो: तिर्यक्पवनस) अग्रेः खलूधवज्वलनं ज्वालानासध्वमिद्रमन 
वायोश्रवेतस्तस्तियरिश्र॒यः संचरणं कर्म अद्ृष्टकारितम्‌" तदन्तर्गतनौजिकशाक्तिकारितस / 
तथा (अएूनां मनसः च आद्य कर्म अदृष्टकारितस) अपूनां सक्ष्माणां प्थिव्यादिपरमाणनां 
मनसःच यदाद्य कर्म तदापि खल्वदुृष्टकारितम्‌ / अगूनागाद्य कर्म द्यणुकादिक्रमेण प्रवर्तन 
मनसश्राद्य कर्म संकल्प: कामो वेति यवमिदृष्टकारितं 
तत्रादृश्मीश्वरशक्तिराद्यपरमाणुकर्मीणि तथाद्े सनसः कर्माणे. हु 
खल्वद॒श्मीश्वरशक्तिजीवात्माथक्तिश्व ॥ ? ३॥ 


अग्नेरूध्वज्वलनं वायोस्तिर्यक्पववनमणूनां मनसश्वाद्यकर्मादृष्टकारितम्‌ ॥ १३॥ 
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सूत्रार्थ-- अग्नि का ऊपर की ओर जलना वायु का दायें-वाएं वहना परमाणुओं का और 
मन का प्रथम कर्म अदृष्ट शक्ति के कारण होता है ॥१३॥ 

भाष्यार्थ:-/अग्नेः ऊध्वज्वलनं वायोः तिर्यक्पवनस) अग्नि का ऊपर की ओर जलना 
ज्वालाओं का ऊपर जाना वायु का इधर उधर तिरछा होके संचरन८ चलना कर्म है वह 
अदृष्ट के द्वारा होता है, साक्षात इसका कोई कारण नहीं है । और वह है- उसके अंदर ही 
इस प्रकार की नेजिक शक्ति है कि जिससे अग्नि ऊपर की ओर जाने लगती है वायु ऊपर 
नहीं जाती तिरछी ही रह जाती है । (अणूनां सनयः च आय कर्म अदृष्कारितण) ऐसे ही 
अणुओं के अंदर जो द्विणुक त्रिसरेणु आदि आदि जो बनते जाते हैं जो सूक्ष्म अणु हैं 
उनका जो पृथ्वी आदि के परमाणु हैं भूतों के, और मन के, जो सर्वप्रथम कर्म आरंभ 
होता है वह भी अदृष्ट द्वारा प्रेरित रहता है । (क्योंकि शुरू शुरू में इनके बनने से पहले 
कर्म कैसे होंगे, एक बार प्रेरित किया जाता है) अणुओं क आद्य कर्म या निर्माण रूप कर्म 
अणु से फिर द्विणुक बन जाना और मन को जो आदि कर्म है संकल्प आदि करना, 
इच्छाएँ आदि उत्पन्न करना यही सब कर्म हैं जो मन करने लगता है ये सब अदृष्ट के 
द्वारा सम्पन्न होता है । इन मन आदि का जो कार्य करने लग जाना संकल्प आदि के रूप 
में ये सब अदृष्ट के द्वारा ईश्वर की शक्ति के द्वारा सम्पन्न होता है आदि परमाणुओं के 
अंदर जो कर्म होते हैं अन्य अणु बनने के रूप में और मन के अंदर जो कर्म होने लगते हैं, 
ये सब ईश्वर की शक्ति और जीवात्मा की शक्ति से आरंभ होते हैं प्रयत्न आता है 
जीवात्मा से आगे फिर ये कार्य करने लग जाते हैं, इस प्रकार से । (ऐसे ही ये परमाणु 
आदि का निर्माण जो भूतों के रूप में होता है) ॥१३॥ 


अथानाद्रे यास्प्रतिके बनसः कर्मीणे कारणमुच्यते - 

हस्तकर्मणा मनसः कर्म व्याख्यातय ॥ € ४॥ 
(सिनसः कर्म हस्तकर्मणा व्याख्यातम) सनसः सास्प्रातिकं कर्म तु हस्तकर्मणा व्याख्यात॑ 
वेकितव्यम्‌ / यथा. हल्तकर्म मुसलोत्थापने भवाति / 
प्रयत्नवदात्मसंयोगेनायमवायिकारणेन तथैवोच्रियार्थसान्निकर्षे 
संकल्परूपासिच्धरियप्रेरणमापि सनतसः कर्म भवाति ॥ 8 ४॥ 


अनादि और वर्तमान मन के कर्म मे जो कारण होते हैं। उसको बताते हैं- 

हस्तकर्मणा मनसः कर्म व्याख्यातम्‌ ॥ १४॥ 
सृत्रार्थ:- हस्त कर्म के समान मन का वर्तमान कर्म भी समझना चाहिए ॥ १४॥ 
भाष्यार्थ:- (मनतसः कर्म हस्तकर्मणा व्याख्यातय) मन में जो वर्तमान में अभी कर्म होता 
है इंद्रियों से जुड़ना आदि या संकल्प आदि करना ये तो हाथ के समान ही जब आत्मा 
इनको प्रेरित करता है या संयोग होने कर बाद हो जाता है वैसे ही जान लेना चाहिए । 
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जैसे हाथ में मूसल को ऊपर उठाने के लिए आत्मा पहले मन को करेगा (फिर मन इंद्रविय 
को हाथ जोड़ेगा फिर मूसल में फिर उठाएगा इस क्रम से कर्म होता है) । इसमें प्रयत्न 
वाला आत्मा जो है उसके संयोग होने पर, आत्मा और मन का जो संयोग होता है उस 
असमवायि कारण के द्वारा और उसी प्रकार से इंद्रिय और अर्थ के सन्निकर्ष हो जाने से 
पर संकल्प आदि के रूप में इंद्रियों को बो मन प्रेरित कर देता है इसलिए प्रेरणा रूपी 
कर्म इसमें उत्पन्न हो जाता है ॥ १४॥ 


मनत्त्वन्तःकरण न हि हस्तवत्‌ प्रत्यक्ष तस्य कर्मीणे लिकृगमुच्यते- 

आत्मेच्द्रियमनोर्थयात्रिकर्षात्‌ सुखदुःखे १ ५॥ 
(आत्मेब्द्रियमनोथसाब्रिकर्षातु) यान्रिकर्ष: संयोगविशेषः / आत्मा सनया सह्द सन्रिकृष्यते 
यंयोगं॑ लभते, मनस्त्विन्द्रियिण यह् सक्तिकृष्यते संयोग तभते, इन्द्रियमर्थन सह 
यत्रिकृष्पते संयोग॑ लभते / यद्वा आत्मगों मतसा सह्द सत्रिकर्षः 
यंयोगविशेषस्तदुद्गेधतनाय,. यनयः खल्विब्द्रियिण. यन्रिकर्ष:ः संयोगस्तत्पेरणाय, 
इन्द्रियस्यार्थेन यह्द सन्रिकर्ष: संयोगविशेषस्तद्वणाय भवाति / पुनः (छुखदुःखे) युखदु:खे 
भ्रवतः, सुख दुःख वा भवाति यज्ञ कर्मण: फलम्‌ / अर्थग्रह्णे सुख दुःख वा भवाति, अभीरे 
सुखयनिष्टे दः खय्‌ / अर्थग्रह्वर्ण यात्रिकर्षात्‌ तत्तत्संयोगाविशेषात्‌: संयोगस्तु कर्मण: कार्यम 
“वंयोगविभागवेयानां कर्म समानय्‌” (!///२०/ इत्युक्तत्वात्‌ / तत्र कर्माधिणनानि 
त्रीणि- आत्मा, सनः, इच्द्रियणू - आत्मनः कर्म सनःप्रवोधनं, सतसः कर्म 
खल्विन्द्रियप्रेरणमथेन्द्रियकर्म त्वर्थग्रहणं तेन यु्खं वा दुःख॑ं वा फल भवाति / अनेन 
मनसोउपि कर्म सुखदुःखयो: कारण ं सुखेन दुःखेन सनसः कर्माशिलतक्षितं तत्रैवं सुख दुःख 
च लिकृगयस्ति ॥/ ५॥ 


मन अन्तःकरण है, हाथ के समान प्रत्यक्ष पदार्थ नहीं है तो उसमें कर्म होता है 

इसका हेतु बताते हैं इसका लिड्ग क्‍या है ? इसको बता रहे हैं- 
आत्मेन्द्रियमनोर्थसन्निकर्षात्‌ सुखदुःखे ॥ १ ५॥ 

सूत्रार्थ-- आत्मा और इंद्रिय विषय के संयोग विशेष से सुख-दुःख का होना मन में हुए 
कर्म का प्रमाण है ॥१५॥ 
भाष्यार्थ:- (आत्मेब्द्रियमनोथसाब्रिकर्षातु) जो संयोग विशेष होता है दूसरे के साथ मन 
का जुड़ना, आत्मा मन के साथ सत्नरिकृष्ट होता है अर्थात संयोग को प्राप्त होता है। मन 
इंद्रियों के साथ जुड़ता है और संयोग को प्राप्त होता है । इंद्रियाँ अर्थ के साथ सन्न्रिकृष्ट 
होती हैं, अर्थात संयोग को प्राप्त होती हैं अथवा आत्मा और मन का जो सन्निकर्ष है वो 
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एक संयोग विशेष है उसको बताने के लिए-उद्बोध करने के लिए, और मन का इंद्वियों 
के साथ जो संयोग होता हैचसन्नरिकर्ष वो इंद्रियों को प्रेरित करने के लिए फिर इंद्वियों 
का अर्थ के साथ जो सन्निकर्ष संयोग विशेष होता है वो अर्थ को ग्रहण करने के लिए 
होता है । (इतना सब होने एक बाद) सुख और दुःख होता है, जो की कर्म का फल होता 
है, अर्थ के ग्रहण होने पर सुख या दुःख होता है अभीष्ट यदि अर्थ मिल गया तो सुख 
अनिष्ट अर्थ दिखाई दिया तो दुःख होने लगता है । अर्थ का ग्रहण तो सन्निकर्ष से होता 
है जिस जिस से संयोग होगा उस उसका ग्रहण हो जाएगा, और संयोग जो है वह कर्म 
का कार्य होता है>कर्म के कारण होता है । संयोग का विभाग का और वेग का कर्म 
समान रूप से कारण होता है, सभी में कर्म जुड़ता है, वहाँ कर्म के जो अधिष्ठान है वे 
तीन हैं आत्मा, मन और इंद्रिय। इनमें से पुनः आत्मा मन को प्रेरित करता है और मन 
का कर्म हो जाता है इंद्रियों को धक्का देनाज्प्रेरित करना और इंद्रिय का कर्म होता है 
अर्थ का ग्रहण करना, अर्थ के साथ इंद्रिय जुड़ जाती है जिससे सुख और दुःख की 
अनुभूति होती है>उत्पन्न हो जाती है। इस प्रकार से मन के भी कर्म सुख और दुःख होते 
हैं और सुख-दुःख के द्वारा मन का कर्म दिखा दिया । इस प्रकार से वहाँ पर सुख और 
दुःख मन के होने का लिड्ग बनता है ॥१५॥ 


युखदुःखे मतसः कर्मीणे लिकुग॑ कथामित्यत्रान्यों हेतवुरुच्यते - 
तदनारम्भ आत्मस्थे मनासि शरीरस्य दुःखाभावः स॒ योगः ॥/ ६॥ 

(आत्मस्थे यनायि) आत्मनिषे- इन्द्रियानाभिगुखे व्रत्तिरह्ठिते मनायि, वरत्तिरह्रितं गनो 
ह्यात्मने नितिशते;, उक्त हि आत्मकल्पेन व्यवातिष्ठते” /व्यास:/ /तदनारस्थे) 
कर्मणोउनारस्भो5नुत्पादोउग्रवर्तत॑ थवाति तत्र कमानारस्थभे साति (शरीरस्य दुःखाभाव: 
श्वरीरस्यात्माधिशितस्य शरीरस्य दुःखाभावों भवाति, ए्वोंक्तिसुख॒दुःखयोरभावों भवाति, 
अत्र दःखशब्द:ः युखेठपि ग्रयुक्तो दःखशबलत्वात्‌ सुख॒स्य सांसारिकसुखदुःखाभावों भवाति 
(सिः योग) स॒ खलु योगो भ्रवाति यदा मनः खलु व॒त्तिराहितंं सदात्मानि तिछाति सुखदुःखे 
नातनुभवाति ॥ ९ ६॥ 


सुख-दुःख जो है वह मन के कर्म का हेतु है+लिड्ग है, इस विषय में और भी हेतु बताते 


हैं 

तदनारम्भ आत्मस्थे मनसि शरीरस्य दुःखाभावः स योग: ॥ १६॥ 
सूत्रार्थ-- कर्म को रोक देने पर तथा मन का आत्मा में स्थिर हो जाने पर सुख दुःख का 
अभाव हो जाना योगजसमाधि है ॥१६॥ 
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भाष्यार्थ:-/आत्मस्थे सनासि) आत्मनिष्ठ अर्थात इंद्रियाओं के विषयों के प्रति न जाने 
वालाज्वृत्ति रहित मन के हो जाने पर, जब वृत्ति रहित मन हो जाता है तो आत्मा की 
ओर झुक जाता है । कहा भी है- आत्मा के जैसा हो करके स्थित हो जाता है' ऐसा 
व्यास भाष्य में आया है ।/तदनारस्थे) कर्म का अनारम्भ अर्थात उत्पाद अर्थात 
प्रवर्तन-प्रवृत्ति नही होना-गति नहीं होना उसमें होता है और वह वृत्ति बंद हो जाने 
पर /शरीरस्य दुःखाभाव ऐसे शरीर जिसमें आत्मा स्थित है उस शरीर में दुःख का 
अभाव हो जाता है, पहले जिस सुख-दुःख के विषय में कहा था उसी सुख-दुःख का 
अभाव हो जाता है। अब यहाँ इनका भाष्य है कि 'सुख' शब्द सूत्र में तो पढ़ा नहीं है 
इस कारण से 'दुःख' शब्द यहाँ सुख अर्थ को भी देता है, सुख होने पर भी प्रयुक्त यहाँ 
'दुःख' के बहुल हो जाने से उस सुख का अर्थात सांसरिक सुख का (जो सांसरिक सुख 
होता है वह एक प्रकार से दुःख ही होता है) का भी अभाव हो जाता है ।(कः योग वह 
अवस्था योग की होती है, जब मन वृत्ति से रहित हो करके आत्मा में स्थित हो जाता है 
तब सुख और दुःख का अनुभव वह नहीं करता है (लौकिक सुख नहीं होता है) ॥ १६॥ 


अथ शरीरधारणरूपयंसारदशायां मनसः कर्मोच्यते - 


अपसर्पणमुपसर्पणमशीतपी तसंयोयाः कार्यान्‍्तरसंयोयाश्रेत्यदृष्कारितानि ॥  ७॥ 
(अद्ृष्टकारितानि) अद्ृष्ट जीवात्मनों धर्माधर्मीविशेषस्तज्जीवनसंस्कारश्व तत्कारितानि 
तन्निमित्तानि कर्माणि / कानि तानि / उच्यन्ते (अपसर्पणमु) जीवात्मनः 


प्ववेिद्गादुक्कमणमपतसर्पणं कर्म, आत्मना याक॑ सर्वप्राणानामापि भ्रवत्यपसर्पणस्‌ स 
यदाउस्माच्छरीरादुत्कामाति सहैवैतेी: सर्वैस्त्कामाति' /कौषीताकि: ३/३/ एक्सात्मसनः 
प्राणानामपसर्पणं कर्म तत्र चर मृुख्यमपसर्पणं त्वात्सता एवं यतः विस /आत्मानस्‌] 
उत्कामन्तं प्राणोउन॒त्कायाति प्राणयत्त्कायन्तं सर्वे ग्राणा उत्कायन्ति” (बह्ठ ४/४/२) 
तस्मादत्र सत्रे सर्वेषामेवापसर्पणं कर्म लक्ष्यते न केवल सनसो3पसर्पणसेवात्येषासापि 
कर्मणां विधानात्‌ु / तथैव सर्वेषाय (उपसर्पणस) देह्वान्तरे प्रवेशनं कर्म 
(अशीतपीतर्संयोयगाट).. ध्ृक्तपीताह्ारस्य यर्थे मात्राशीतपीतस्य ग्रसवानन्तरं 
स्वाशीतपीताह्वारस्य संयोजनानि * रसरक्तादिपारिणायकराणि कर्माणि /च) तथा 
(कार्यान्तिरसंयोगाट. रसरक्तादिश्यो. यानि. कायन्तिराणि तद्विब्रानि 
कार्याणिइन्द्रियाणीन्रियस्थानानि तेषां संयोगा: संयोजनानि तदाकारानिमाणकर्माणि 
भवन्ति ॥( ७॥ 


अब मन का ऐसा कर्म जो शरीर को धारण करता है, सांसरिक दशा में । उसको कहते 
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अपसर्पणमुपसर्पणमशीतपीतसंयोगाः कार्यान्‍्तरसंयोगाश्रेत्यदृष्टकारितानि ॥ १ ७॥ 
सूत्रार्थ-- अपसर्पण"शरीर से निकालना, नए शरीर में प्रवेश करना, खाये-पीए आहार 
में रस रक्त आदि परिणाम का होना, इंद्रियों का गोलक निर्माण इत्यादि (अदृष्ट) कर्म 
मन के द्वारा किए गए कर्मों के परिणाम स्वरूप बनते हैं ॥ १ ७॥ 

(विशेष- मन के द्वारा एक शरीर से दूसरे शरीर में ले जाना ये मान्यता तो अनिश्चर 
वादियों की व कर्म को मानने वालों की है ) 

भाष्यार्थ:- (अद्ृष्टकारितानि) अदृष्ट का अर्थ यहाँ जीवात्मा के अंदर जो धर्म अधर्म आदि 
संस्कार के रूप में हैं, संस्कार और जीवन को चलाने वाले जो उसके निमित्त जो कर्म हैं 
वे कितने हैं उसको कहते हैं- उनमें से एक तो (अपसर्पणण॒) एक शरीर को छोड़कर के 
दूसरे शरीर में पहुँचना ये अपसर्पण कर्म है, आत्मा के साथ सूक्ष्म शरीर में सब प्राणों 
का भी चला जाना होता है । कैसे-स्त यद्ाउस्माच्छरीरादुत्कामाति सहैवैतैः 
यर्वैरुत्कामाति' (कौषीताकि: ३/३/ 'जब वह आत्मा इस शरीर से ऊपर उठता है तो ये 
सभी प्राण उसके साथ ही उठ जाते हैं! । इस प्रकार से मन का एक ऐसा जो कर्म है 
ऊपर उठनाजशरीर से निकल जाना जो है, यह वस्तुत: आत्मा का होता है लेकिन मन 
में भी ऐसा होता है। आत्मा के प्राणों का जो अपसर्पण कर्म है, मुख्य अपसर्पण तो 
आत्मा का ही होता है । #य्‌ /आत्मानय्‌! उत्कामन्तं ग्राणोउन॒त्कायाति प्राणमन्त्कासन्तं 
यर्वे ग्राणा उत्कायन्ति” /बह्ठ. ४/४/ २) उसी आत्मा के उठने से प्राण भी ऊपर उठते हैं, 
और प्राण के उठ जाने पर अपान समान आदि भी उठ जाते हैं, इसलिए इस सूत्र में 
सभी का अपसर्पण कर्म लक्षित है, केवल मन को ही नहीं समझना चाहिए अन्यों के 
भी कर्म का विधान होने से मन का भी यहाँ पर ग्रहण हो जाता है।(उपसर्पणम्) उसी 
प्रकार से दूसरे देह में ये सब सूक्ष्म शरीर के साथ पहुँच जाते हैं 
और /अशीतपीतरसंयोगा:) अशीत-खाना, पीत-पिया । भोग का जो आहार कर लिया 
है, गर्भ में फिर माता के द्वारा खाये-पीए जो अन्न होते है वे गर्भस्थ शिशु को लगते जाते 
हैं और प्रसव के पश्चात फिर अपने शरीर के द्वारा खाया-पिया गया जो आहार होता है 


उसका संयोजन होने लग जाता है रस रक्त आदि के रूप में जो परिणाम होने लगते हैं 
भोजन के पचने का और शरीर के अंगों में इनके जुडने का ये सब कोई साथ साथ नही 
करता ईश्वर आदि का, ये सब व्यवस्था मन आदि के वेग से हो जाती है । इसलिए ये 
मन के कर्म हैं ।(क) इसी प्रकार से /क्रार्यान्तरसंयोगा:) अन्य कार्यों का संयोग होता है। 
रस रक्त आदि बनने से भी अन्य कार्य होते हैं। उससे जो अतिरिक्त कार्य हैं इंद्रिय और 
इंद्रिय के साथ में जो स्थित होने वाले है उनका संयोग और संयोजन करना, उस प्रकार 
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का हो जानाजविषय आदि के आकार मे मन का परिणित हो जाना होता है ये सभी के 
सभी मन के कर्म होते हैं ॥ १७॥ 


कल 


तदभावे संयोगाभावो5प्रादृर्भावश्व मोक्ष: ॥0८॥ 
(तिदभावे) तस्यादुषस्याभावे नाशे /बंयोगाभाव:) संयोगस्य संयोजनस्यथ कर्मणों 
रसरक्तेन्द्रिययारिणामकारिण: कर्मणों भ्रवत्यभावः क्षय: / (च) तथा /अग्रादुर्भावः गोक्ष: 
देहस्यातुत्पाद: / अथ योक्षों भवाति ॥ / ८॥ 


मन के और भी कर्म हैं- 

तदभावे संयोगाभावोषप्रादुर्भावश्व मोक्ष: ॥ १ ८॥ 
सृत्रार्थ:- शुभ-अशुभ कर्म रूप अदृष्ट उत्पत्ति के न होने पर पूर्व शरीर के साथ आत्मा का 
संयोग न रहना और नए शरीर की उत्पत्ति भी न होना मोक्ष कहलाता है । (अविद्या 
अर्थात संस्कार जो है उसके नष्ट हो जाने पर अगला शरीर मिलना बंद हो जाता है, जब 
ऐसी स्थित आ जाएगी तो समझिए वह मोक्ष है) ॥१ ८॥ 
भाष्यार्थ:- (कदभावे) जिन-जिन कारणों से मन का संस्कार आदि से युक्त रहना होता 
है, उन सभी के हट जाने पर /संयोगराभाव:/ शरीर के साथ इसको युक्त मानें करने वाले 
कर्म हैं ऐसे रस रक्त आदि रूप में परिणाम जिस कर्म के कारण होता है उसका अभाव 
हो जाता है क्षय हो जाता है। तथा /अप्रादर्भावः योक्ष:) अगला देह पुन: नहीं मिलता है 
। अथ शब्द पश्चात अर्थ में है अर्थात इसके बाद मोक्ष हो जाता है ॥१८॥ 


नतु कर्म परीक्षाप्रसक्गे तमसोउपि कर्म दृश्यते तत्किं द्रव्यस्य सतस्तमसः कर्म वा 
अन्यधेत्यत्रोच्यते - 


द्रव्यगुणकर्मीनिष्पत्तिवैधस्यादिभावस्तमः ॥ १ ९॥ 
द्िव्यगुणकर्मीनिष्पत्तिवैधस्यात्‌ अभाव: तमः) तसमः खत भ्रावों भावात्मकों नास्ति 


पृथिव्यादिवत्३गढई यतो. द्वव्यगुणकर्मनिष्पत्तिवैधस्यात्‌ द्रव्यगुणकर्मणां निष्पत्ते: 
सिद्धेवैपरीत्यात्‌ /द्रव्ययुणकर्मीनिष्पत्तिरकयवेभ्यो भवाति यथा तन्तुभ्यः पटानिष्पत्तिः न 
तथा तमसो ।िष्पत्तिर्भवाति पटो तन्‍्तवस्तदवयवा दुश्यन्ते न तमासि तदवयवा दुश्यन्ते / 
द्रव्यं खलु भवाति गुणवत्‌ कर्मवज्ञ, तमायिं नील रूप कल्प्यते चलने कर्म क, परन्तु 
गुणनिष्पत्तिवैधवस्यमथ कर्मीनिष्पत्तिवैधर्स्य च॒ तत्रास्ति / यत्र रूप युणः स्यात्‌ तत्र स्पर्श 
गृणेनापि भाग्य न हि तमासि स्पर्शोशस्ति यथा तमस्वतः स्थलस्य पर्व: स्पर्श: कर्कशो 
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य॒दर्वा खल्वासीत्‌ु तथैव याति तमायिं विद्यते! अथ रूपवत्त्तातु॒_तमसस्तत्र 
गन्धरसाभ्यागापि भावितव्यं न चर भवाति तस्माद यृणवैधस्यात् तमो न द्वव्यम॒ / तथा 


कम्मविधर्स्याज्ञ, यत्‌ कर्म चलने कल्प्यते तन्न तस्य, चलने तु रूपवतः स्परश्वतकश्न द्रव्यस्य 
चलतः स्थानान्तरप्रात्या भवाति यथा यसनुष्यः पशु: पक्षी वा चलाति सनुष्याद्र: 
स्वाकृतिभिः ग्रकाशे नेत्रदश्याः यान्ति न तथा तयः स्वाकृत्या प्रकाश नेत्रदश्यणू, तथा 
सनुष्ियादयश्वलत्तः स्पशगिणवन्तोी हस्ताभ्यागयवरोद्धश॑ शकक्‍्यते न तथा कगो 
हस्ताभ्यायवरोद्धु श्क्यते तदेतत्कमवैधस्यग / तस्मात्तमो न द्वव्यय्‌ ॥ १ ९॥ 


*/ संयोगशब्दो नात्र गृणवाचकः किन्तु यौगिकरीत्या क्रियावाचकः संयोग: संयोजन कर्म 
/ 


अब कर्म की परीक्षा के प्रसंग में उसके अंतर्गत अंधकार में भी कर्म होता दिखता 
है जहां प्रकाश नही होता है ऐसी स्थित भी चलती दिखाई देती है अर्थात अंधकार भी 
चलता है, उसको कह रहे हैं कि क्‍या वो द्रव्य होने के कारण उस अंधकार में कर्म हो 
रहा है या किसी अन्य कारण से वहाँ अंधकार में भी कर्म हो रहा है। इसको बताएँगे- 

द्रव्यगुणकर्मनिष्पत्तिवैधर्म्यादभावस्तमः ॥ १९॥ 

सृत्रार्थ:- द्रव्य गुण और कर्म की उत्पत्ति से विरोध होने के कारण अंधकार द्रव्य रहित 
अभावात्मक पदार्थ है अर्थात प्रकाश का अभाव मात्र है ॥१९॥ 
भाष्यार्थ:- (दव्यगुणकर्मीनिष्पत्तिवैध्वस्यात्‌ अभाव: तमः/ तमजअंधकार जो है वो क्‍या है 
वास्तविक नही होता है, पृथ्वी आदि के समान भावात्मक पदार्थ नहीं है, द्रव्य-गुण-कर्म 
कि निष्पत्ति या सिद्धि के विपरीत होने से द्रव्य जो उत्पन्न होते हैं वो अनेक अवयवबों के 
मिलने से होते हैं। जैसे तंतुओं से वस्त्र बनता है वैसे तम की उत्पत्ति भी तो नही होती 
है, पट में तो उसके अलग अलग तन्‍्तु दिखाई देते हैं लेकिन अंधकार बहुत बड़ा होता है, 
महत परिमाण वाला भी है दिखाई भी दे रहा है ऐसी स्थिति में उसमें अवयव होना 
चाहिए । निरवयव भी नही है क्योंकि उत्पन्न होता है इसलिए अनित्य भी है, अनित्य 
होने से और महत परिमाण वाला होने से । दोनों विरोधी स्थिति हो रही है 
उसमें,इसलिए इसमें अवयव भी नहीं दिखते हैं, जैसे वस्त्र के तन्‍्तु आदि दिखते हैं । द्रव्य 
की निष्पत्ति तो उसके कारण अवयवों से होती है जैसे तंतुओं से वस्त्र की उत्पत्ति होती 
है, वैसे अंधकार की उत्पत्ति नहीं होती है। और पट में तो तनन्‍्तु उसके अवयव रूप हैं वे 
दिखाई देते हैं किन्तु अंधकार में उसके तनन्‍्तु अवयव दिखाई नहीं देते । जो कोई भी द्रव्य 
होता है उसमें या तो गुण होता है या कर्म होता है अथवा दोनों होते हैं । 
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तमसच-अंधकार में काला जैसा रूप होता है, उसका चलना कर्म के रूप में प्रतीत होता 
है, अंधकार रूप अर्थात आँख से जो दिखाई सा देता है वह उस अंधकार का रूप है, 
लेकिन रूप से विरुद्ध है। उसका जो चलना कर्म है वह भी कर्म की उत्पत्ति जैसे संयोग 
आदि से होती है,उस तरह से नहीं होता है वो, कैसे नही होता है? आगे बताएँगे-जहां 
आँख से दिखने वाला रूप होता है वहाँ पर स्पर्श भी होता है, पर अंधकार में अपना 
स्पर्श नही होता है, अंधकार से पहले प्रकाश की अवस्था में उस स्थल का स्पर्श जैसा भी 
था मृदु या कठोर । वहाँ अंधकार हो जाने पर वो ज्यों का त्यों रहता है, मृदु का मृदु 
और कठोर का कठोर ही रह जाता है | अंधकार रहने पर यथावत स्थिति रह जाती है 
जबकि नही होनी चाहिए । यदि रूप वाला अंधकार होता तो उसमें रूप के साथ-साथ 
गंध और रस भी होना चाहिए, नहीं होता है । इसलिए गुण के विरुद्ध होने से 
वह-अंधकार द्रव्य नहीं है। उसका कर्म से भी विरोध है, कैसे ? जो चलन कर्म है चलने 
वाली वस्तु तो स्वतंत्र होती है वो किसी की अपेक्षा नहीं रखती है अपने आप उठके चल 
देती है, लेकिन छाया कब चलेगी? वास्तविक द्रव्य को किसी की अपेक्षा नही होती 
लेकिन छाया को चलने में प्रकाश की अपेक्षा होती है, तो ये विरुद्ध है उसके, कर्म के 
कर्म ऐसा नही होता कर्म तो स्वतंत्र द्रव्य, में होता है । किन्तु रूप और स्पर्श तो चलते 
हुए द्रव्य का होता है अलग-अलग स्थान में संयोग विभाग से । मनुष्य आदि जो है वे 
चलते है और अपनी आकृति के साथ प्रकाश मे नेत्र से दिखाई देते हैं, किन्तु अंधकार 
उस मनुष्य आदि के समान अपनी आकृति विशेष में प्रकाश में नेत्र दृश्य (अंधकार 
प्रकाश में आँख से दिखाई नही देता है) नहीं देता है । ऐसे ही मनुष्य आदि जो चलते हैं 
उनको तो हाथ से रोका जा सकता है, लेकिन छाया पकड़ में नही आती है। ये द्रव्य से 
विरोध है अंधकार का । अंधकार तो हाथों के द्वारा रोका नही जा सकता है इसलिए 
कर्म से भी इसका बैधर्म्य है। इसलिए तम>-अंधकार द्रव्य नही हो सकता है, वो अभाव 
ही है और कुछ नहीं ॥ १९॥ 


तस्याद्रव्यत्वेःन्यो ह्वेतुरुच्यते - 


तेजसो बद्रव्यानत्तरेणावरणाज्ञ ॥/२०॥ 
द्िग्यान्तरेण तेजस: आवरणाव्‌ च) वृक्षभित्त्यादिद्वव्येण प्रकाशस्य खलल्‍्वावरणात्‌ 
तगोनिष्पत्तिभवाति द्रव्यनिष्पत्तिस्तु नावरणमपेक्षतेडनावरणे भ्रवाति बद्रव्यानिष्पत्तिरिति 


हेतुरययत्योए॥पि, तथा तेजसश्वलतस्तदावरकव्क्षादेरचलतोएपि चलाति तस्माव्‌ 
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प्रकाशस्य चलतस्तदावरकसम्बद्धस्तमश्वलाति न स्वतन्त्र द्रव्यं सत््‌॒ तमश्वलाति तस्य 
चलनव्यवद्वारों गौण:, तस्मात्न द्वव्यय्‌ ॥२०॥ 


अंधकार का द्रव्य न होने में दूसरा कारण बताते हैं- 
तेजसो द्रव्यान्तरेणावरणाच्च ॥२०॥ 
सूत्रार्थ-- और प्रकाश की वृक्ष आदि तथा दीवार आदि के ढक लेने पर अंधकार दिखता 


है, वास्तव में अंधकार कोई स्वतंत्र द्रव्य नहीं है ॥२०॥ 

भाष्यार्थ:- (द्रव्यान्तरेण तेजसः आवरणात्‌ क) वृक्ष-दीवार आदि द्रव्यों के द्वारा प्रकाश 
का अवरोध हो जाने से अंधकार की उत्पत्ति होती है किन्तु द्रव्य को उत्पन्न होने के लिए 
आवरण की अपेक्षा नहीं होती है, द्रव्य की निष्पत्ति में अन्य हेतु भी है। चलते हुए तेज 
का उसका जो आवरक है वृक्ष आदि के न चलने पर भी प्रकाश का तो चलना हो 
जाएगा, इसलिए चलते हुए प्रकाश का आवरक का जो संबंध है वहीजतम उसी के साथ 
चलता है अलग से स्वतंत्र रूप में अंधकार नहीं चलता है उसके आवरक को साथ-साथ 
चलते रहना चाहिए प्रकाश के साथ में । इसलिए स्वतंत्र द्रव्य होता हुआ तम नहीं 
चलता है, तो इसलिए उसका जो चलन व्यवहार प्रतीति है वह गौण है, इसलिए वह 
द्रव्य नहीं है ॥२०॥ 


तमायि कर्म न वास्तविक न च तगो द्रव्यागिति तु परीक्षितम॒ / अध्ुना 
दिक्कुलाकाशानां कर्मशून्यत्वं प्रातिपाद्यते - 
दिक्कालावाकाश॑ च क्रियावद्रैधर्यात्रिष्क्रियाणि ॥ २ १॥ 
(दिक्कुली आकाश च) दिशाकालाकाशानि बद्रव्याणि /निष्क्रियाणि) क्रियारह्िितानि 
कर्मशृत्यानि कर्मीनिष्पाद्यपारिणायराह्ितानि (/क्रियावद्रैशवस्याति) क्रियावद्धभयः कर्मवद्भयो 
वैधर्याद्‌ वैपरीत्यात्‌, तेषां दिक्कुलाकाशानां तब्रिपरीतस्वरूपवत्त्वात /यत्र यत्र द्वव्ये 


क्रिया तत्तदेकदोशि द्रव्यं तस्य स्थानान्तरप्राधि: कर्मणा भ्रवाति हि, दिक्कुलाकाशानि 


द्रव्याणि त्‌ नैकदेशीनि किन्तु स्ववेशीनि सर्वत्र व्यातानि विभूनीति क्रियावैधस्यस / 
तथा क्रियावन्ति कर्मवन्ति द्रव्याणि ग्रावयवानि एतानि हु #निरक्यवानत्ययमत्तीनि 
तस्मात्पारिणामराह्वितानि कर्मशूत्यानि क्रियावद्रैधस्यात्/ पुनश्च परमात्मा विभुः सन्नापि 
क्रियावान्‌ कर्मवान्‌ चैतन्यधर्मवत्त्वाज्जानवत्त्वाज्ञेतयति क्रियां प्रेयरयाति जयाति तन्नियाति 
परिणयाति च्॒ स्वयं पारिणायरह्ितोडस्ति विभुत्वात्‌ / आत्मा क्रियावान्‌ कर्मकर्त्ता 
चैतन्यध्र्मवत्त्वाज्ज़ानधर्मवत््वात्‌ स्वसाधनै: कर्म करोति परन्तु 
क्रियापारिणामराह्वितोएणु:.. सत्नापि. तस्य निरक्यवत्वात्‌ू /  निष्क्रियत्वप्रकरणे 
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दियादिवदात्मपरमात्मनोरप्ठनादाचार्यप्रवृत्तिज्ञपयाति तत्र.. न कर्मशून्यत्वँ 
क्रियावत्वप्रकरण5पाठात्‌ तत्र पारिणामकारिणी क्रिया न विद्यतोनिरवयवात्‌ ॥ २ ॥ 


चलो अंधकार में जो कर्म होता है वो वास्तविक नहीं होता है और तम द्रव्य भी 

नहीं है, यह परीक्षा हो गयी । अब दिशा-काल-आकाश की कर्म शून्यता बताई जाती है- 
दिक्कालावाकाशं च क्रियावद्वैधर्म्यान्निष्क्रियणि ॥२१॥ 
सूत्रार्थ- दिशा काल और आकाश द्रव्यों से विपरीत स्वभाव वाले होने से निष्क्रिय द्रव्य 
॥२१॥ 

5 (दिक्कलाली आकाश च) दिशा काल और आकाश ये तीन द्रव्य /निष्क्रियाणि/) 
क्रिया रहित हैं अर्थात कर्म शून्य हैं, कर्म की उत्पत्ति से जो परिणाम आते हैं उस 
परिणाम से रहित होते हैं ये, क्‍यों होते हैं- /क्रियावद्वैश्स्यातर) क्रिया-कर्म वाले जो धर्मी 
हैं उसके बैधर्म्य अर्थात उसके विपरीत स्वभाव वाला होने से, उन दिशा काल आकाश 
से विपरीत स्वभाव वाला होने से जहां जहां द्रव्य में क्रिया होती है वो वो द्रव्य एक 
देशीय द्रव्य होता है और उसमें स्थानतार प्राप्ति- एक स्थान से दूसरे स्थान में जाना 
रूप क्रिया होती है। और दिशा काल आकाश ये एक देशीय पदार्थ नहीं है व्यापक हैं, 
किन्तु ये सर्व देशीय होते हैं सर्वत्र व्यापक होते हैं, ये तीनों ही द्रव्य विभु होते हैं क्रिया 
और एक देशीय से वैधर्म्य है इनका । क्रिया वाले जो द्रव्य होते हैं और दूसरे द्रव्य ये द्रव्य 
अवयव वाले होते हैं, और ये तीनों निरवयव अमूर्त हैं। इसलिए इनमें कोई परिणाम 
भी नहीं होते, कर्म से रहित होते हैं, क्रिया वाले सक्रिय पदार्थ से विपरीत होने से । और 
दूसरी बात है- विभु होने से ये क्रिया रहित नही हैं क्योंकि परमात्मा विभु होता हुआ 
भी क्रियावान है कर्मवान है, उसमें देशान्तर क्रिया तो नहीं होती है लेकिन एक देशीय 
वस्तुओं में क्रिया देता है है इसलिए वो>"परमात्मा क्रियावान है । चेतन धर्म होने के 
कारण, ज्ञान स्वरूप होने के कारण बताता है क्रिया को प्रेरित करता है जगत में उसका 
निर्माण करता है, उसको परिणित करता है, विभक्त करता है भिन्न-भिन्न स्वरूपों में, 
किन्तु अपने में (अपने आप) परिणाम रहित होता है । विभु होने के कारण । आत्मा भी 
क्रियावान कर्म कर्ता है, चेतन धर्म वाला होने से अर्थात ज्ञान धर्म वाला होने से, अपने 
अपने साधनों से कार्यों को करता है, परंतु वह क्रिया परिणाम से रहित वह भी होता है 
और एक देशी होने पर भी वो निरवयव होने के कारण परिणाम रहित होता है, 
परमात्मा विभु होने से अवयव रहित होने से परिणाम रहित है और आत्मा एक देशी 
होने पर भी निरवयव होने से परिणाम रहित है, इसमें जो भी निरवयव होगा उसमें 
परिणाम नही होगा । प्रकृति के भी परमाणु ऐसे ही रहेंगे । तो परिणाम न होना 
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निरवयव का कारण होता है, काल में भी निरावयव होने से परिणाम नहीं आते हैं। 
क्रिया रहितत्व के प्रकरण में उस स्थिति में दिक आदि के समान आत्मा-परमात्मा का 
पाठ न पढ़ने से दिक-काल-आकाश के साथ नही पढ़ा आत्मा को, तो इससे आचार्य 
बताते हैं कि आचार्य की प्रवृत्ति से पाठ न होने से आत्मा परमात्मा का ये अर्थापत्ती 
निकलती है एक कि उसमें कर्म शून्यता नही है जबकि ये तीनों कर्म शून्य हैं पर ऐसा ही 
आत्मा परमात्मा होने पर कर्म की शून्यता नहीं है । ये बात निकल कर आती है| 
क्रियावाले प्रकरण में पाठ न होने से, परिणामी क्रिया नहीं है ये उसका अभिप्राय 
निकलेगा। इनमें परिणामी क्रियाएँ भी होती हैं । 

(जो लोक कहते हैं कि ये जो कुछ हो रहा है काल कर रहा है काल के कारण हो 
रहा है प्राय: ऐसा बोलते हैं। तो यह भी एक गौण कथन है काल तो कुछ करता नहीं है 
उसमें क्रिया नही होती है । करने वाला तो कोई और ही कारण होना चाहिए । काल 
तो केवल सयोगों का प्रतिनिधि है कि इस अवस्था में ऐसा होगा ) ॥२१॥ 


एतेन कर्माणि गुणाश्र व्याख्याताः ॥२२॥ 
(एवेन) क्रियावद्रैश्वर्येण ।निरव्यवत्वेन (कर्माणि गृुणा:च व्याख्याता:) कर्मभेद्ा गुणाश्र 
व्याख्याता विज्ञेयास्तेएपि क्रियाशून्या: यन्ति ॥ २ २॥ 

एतेन कर्माणि गुणाश्व व्याख्याताः ॥ २२॥ 
सृत्रार्थ:- पूर्वोक्त हेतु से अर्थात निरवयव होने से सभी कर्म और सभी गुण क्रिया शून्य 
जानने चाहिए ॥ २२॥ 
भाष्यार्थ:- /एतेन) क्रिया वाले वस्तु जो हैं उससे विपरीत धर्म वाला होने से अर्थात 
निरवयव होने से /कर्माणि गुणाःच्त व्याख्याता:) कर्मों के भेद और गुण व्याख्यात 
जानना चाहिए अर्थात गुण और कर्म ये भी क्रिया शून्य होते हैं, इनमें अलग से कोई कर्म 
नही होता ॥२२॥ 


६५३ 
निष्क्रियाणों समवायः कर्मश्यो निषिद्धः /२३॥ 

(निष्क्रियाणां. यमवायः कर्मश्यः निषिद्ध निष्क्रियाणां द्रव्याणामद्रव्याणां 
गृणकर्मणामुभयेषायापि.. यथायोस्यं _ समवाय:_ समवायसस्बन्धः. कर्सश्य 
उत्क्षेपणाविकर्मश्यो ।निषिद्वोडस्ति यानि तु वनिष्क्रियाणि द्रव्याणि दिक्कुलाकाशानि तेषां 
यमवायसस्बन्ध उत्क्षेपणादिकर्मश्योह्ेत॒भ्यो निषिद्धो वेदित्तव्यः / उत्क्षेपणादिकर्माणि 
लक्ष्यीकृत्य. क्रियावर्तां द्रव्याणामेवः समवायसस्बन्धोी भ्वाति, (दिक्कुलाकाशेषु 
खलुत्क्षेपणादिकर्माणि भ्रवन्ति कक्रियद्रव्यसयमवेतानि तस्माद्‌ िक्लालाकाशानां 
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संयोगसस्बन्धस्त्वाधारत्वेनावाविष्ठते / यथा प्र्वस्यां विशि यत्वोड़ीय वोत्तरस्यामागतः, 
चिरेण गत इृद्नीमायतः, आकाशे चन्द्रताराणां श्रमणंनिरन्तरं भवाति / झति संयोगो 
लक्ष्यते / अथ क्ष॒ ये निष्क्रिया: कर्मगुणाश्र तेषां निष्क्रियाणां तद्वाद्धिः कर्मगरणवाद्धिर्र॑व्येः 
यह यः समवाय: समवायसम्बन्धः य खलु कर्मश्यों हेतुभ्यो निषिद्धर, उत्केपणादिकर्मीणि 
लक्षीकृत्य न भवाति किन्तु स॒ तु नित्य एवोति ॥ २ ३॥ 


और फिर- 
निष्क्रियाणां समवायः कर्मभ्यो निषिद्धः ॥२३॥ 
सृूत्रार्थ-- निष्क्रिय अर्थात दिशा काल आकाश द्रव्यों तथा गुण और कर्मों का उत्क्षेपण 
आदि कर्मों के साथ नित्य संबंध नहीं है साथ वालों के संबंध से संबंध होते है॥ २ ३॥ 
भाष्यार्थ:- /निष्क्रियाणां समवायः कर्मश्यः निषिद्ध) जो निष्क्रिय द्रव्य और द्रव्य से 
भिन्न गुण कर्म हैं, जो निष्क्रिय द्रव्य हैं गुण और कर्म दोनों का ही समवाय संबंध कर्म के 
साथ अर्थात उत्क्षेपण आदि जो कर्म होता है वह प्रतिसिद्ध होता है, जितने भी निष्क्रिय 
द्रव्य हैं दिशा काल और आकाश उनका उत्क्षेपण आदि हेतुओं से निषिद्ध समझना 
चाहिए । ऊपर उठने आदि कि जो क्रियाएँ हैं उसको लक्ष्य करके ही यह द्रव्य भी क्रिया 
वाला है इस प्रकार से ऐसे द्वव्यों के साथ कर्मों का संबंध होता है । दिशा काल और 
आकाश में उत्क्षेपण आदि कर्म तो होते हैं किन्तु अन्य जो सक्रिय द्रव्य हैं उनसे सम्बद्ध 
होने से होते हैं उसमें, सीधे आकाश में क्रिया नही होती है आकाश मे एक देशी द्रव्य 
आयेगा या अवयवी द्रव्य आएगा उसमें क्रिया होगी । इसलिए दिशा काल और आकाश 
का क्रिया के साथ अर्थात कर्म के साथ जो संबंध है वह आधार के रूप में है समवायि 
द्रव्य के रूप में हैं । जैसे कि पूर्व दिशा में जाकर के उड़कर के उत्तर दिशा में आगया, 
बहुत पहले गया था और अब आया है ये काल में हो रहा है, आकाश में चन्द्र तारे आदि 
का घूमना सदैव होता रहता है । ये संयोग उनमें दिखाई देता है | और ये जो निष्क्रिय 
कर्म और गुण होते हैं उन क्रिया वालों के साथ कर्म गुण वाले द्रव्यों के साथ जो समवाय 
है अर्थात कर्म वाले द्वव्यों के साथ कर्म या गुण का जो संबंध हैल्समवाय संबंध है, कर्म 
वाले हेतु से निषिद्ध होता है उत्क्षेपण आदि कर्मों को लक्षित करके नही होता है, एक 
देशीय द्रव्यों मे भी कर्म होता है वो उत्क्षेपण कि दृष्टि से नहीं है वो सभी कर्मों की दृष्टि 
से है फिर वह कुछ भी हो सकता है ॥२३॥ 
परन्तु - 
कारण त्वसमवायिनों गुणा: ॥२ ४॥ 
(यिणा:तु असयवायिनः कारणय) निष्क्रियाणां कर्मश्यः सयवायो नास्ति तेन सक्रियाणि 
द्रव्याणि समवायिकारणानि कर्मणां; निष्क्रियाणि द्रव्याणि गुणानां समवायिकारणानि 
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गुण: यह्ठ बमवायसस्वन्धवत्त्तात्‌ / उभयेषां गृणकर्मणां तदाश्रयभ्तानि सक्रियाणि 
द्रव्याणि समवायिकारणानि / िष्क्रिया गुणास्तु कर्मप्राते खलवसमवायिकारणानि 
यन्ति द्रव्यं ग्राति गुर्ण प्रति तु सन्ति ह्वीति विवेकः / यथा तन्‍्वुसंयोगों द्रव्यस्य 
वरत्रस्यायमवायिकारणं संयोगविभागवेगा: #ब्दस्यासमवायिकारणानि, बाणे वेग: 
कर्मणोउसमवायिकारणस्‌ ॥ २ ४॥ 


परंतु- 

सर कारणं त्वसमवायिनो गुणाः ॥ २४॥ 
सृत्रार्थ:- द्रव्यों और कर्मों के गुण असमवायि कारण होते हैं ॥२४॥ 
भाष्यार्थ:- (गुणा-तु असयवायिनः कारणमस) गुण तो असमवायि कारण होते हैं। 
निष्क्रिय द्रव्यों का समवायी संबंध नही होता है इसलिए कर्मों का सक्रिय द्रव्य जो होते 
हैं वे समवायी कारण होते हैं, निष्क्रिय द्रव्य जो होते हैं वे गुणों के समवायि कारण होते 
हैं गुणों के साथ समवाय संबंध रखने से । दोनों गुण अर्थात कर्मों का आश्रय बनने वाला 
द्रव्य है वो सक्रिय द्रव्य समवायी कारण होते हैं, निष्क्रिय गुण जिनमें क्रिया नहीं होती 
है वह गुण कर्म के प्रति असमवायि कारण होता है, द्रव्य और गुण के प्रति तो होते ही 
होते हैं। जैसे तंतुओं का जो संयोग है वह द्रव्यों का वस्त्र का असमवायि कारण होता है 
और संयोग विभाग तथा वेग ये शब्द के असमवायि कारण होते हैं, बाण मे जो वेग 
होता है वो कर्म का असमवायि कारण होता है । इस तरह से गुण असमवायि कारण 
बनते हैं ॥२४॥ 


गृणेदिरिव्याख्याता ॥ २५॥ 
(यिणे: दिक्‌ व्याख्याता) गुणैस्तुल्या दिकू खलु व्याख्याता विज्ञेया युणवद्‌ कर्म प्राति 
दिगप्ययमवायिकारणसस्ति प््वस्याम॒दितः पाश्चियायामस्तंगतः / इत्यादि कर्मप्रवत्तेः 
॥२५॥ 


सृत्रार्थ:- जैसे गुण क्रिया शून्य होने से कर्म का समवायि कारण नही होता वैसे दिशा भी 
कर्म का समवायि कारण नही होती है। 

अथवा 

जैसे गुण कर्म का निमित्त कारण है वैसे ही दिशा भी कर्म का निमित्त कारण है 
(विचारणीय है ) ॥२५॥ 

भाष्यार्थ:- (गुणेः दिक्‌ व्याख्याता) गुणों के समान ही दिशा की भी व्याख्या समझ लेनी 
चाहिए, गुण के समान कर्म भी कर्म के प्रति दिशा भी असमवायि कारण होती है, पूर्व 


में हुआ और पश्चिम में अंत हुआ यहाँ पर उसमें क्रिया होती हुई दिखाई देती है, ये 
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असमवायि मे होता है समवायि कारण में नही होता है । ये सब कर्म की प्रवृत्तियाँ हैं 
॥२५॥ 


अथ काल: - 
कारणेन कालः ॥२६/॥ 

काल: कारणेन) ग्रातः स्रायंगासक्सन्तादिकालो कस्वनामृत्पत्तिप्रभातिकर्मण: 

क्रियामाणकर्मणश्च कारणेन कारणभावेन किद्धः प्रसिद्दोडस्ति तस्मात्‌ स॒ कारण 


निमित्ततारणयस्ति; तस्य निष्क्रियत्वान्न भवत्‌ समवायिकारणं निमित्तकारणं तु 
याक्षादस्त्येव, पुनः कारणशब्दोपादानात्कालस्य 
निमित्तकारणत्वमभीएमुत्पत््यादिपारिणामानिमित्तत्वात्‌ ॥ २ ६॥ 


अब काल के विषय में कह रहे हैं- 
कारणेन कालः ॥ २६॥ 
सृत्रार्थ:- द्रव्यों की उत्पत्ति में कारण होने से काल द्रव्यों का निमित्त कारण है ॥२६॥ 


भाष्यार्थ:-/कालः कारणेन) प्रात: सायं मास ऋतु वसंत आदि महिना जो काल है, जो 
वस्तुओं की उत्पत्ति आदि कर्म हैं और हो रहे कर्मों का कारण रूप में कारण होता है 
ऐसी सिद्धि है इसकी, प्रसिद्ध है, इसलिए वह निमित्त कारण है । उसके समवायि 
कारण निष्क्रिय होने से नहीं होना चाहिए निमित्त कारण वह साक्षात होता है वहाँ पर 
क्योंकि विद्यमान रहता है। पुन: काल शब्द यहाँ पड़ने के साथ काल को निमित्त कारण 
मानना होता है या मानना चाहिए, ये उचित हैं उत्पत्ति परिणाम आदि के निमित्त होने 
से क्योंकि छोड़ा नही जा सकता उसे, समवायि असमवायि में नही आयेगा निमित्त में 
आजाएगा इस रूप में ॥२६॥ 
द्वितीयाहिनक समास्स्‌ / 
ययाएिंग्रतश्व पश्षमोउश्यायः ॥/ 
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षष्ठाध्यायः तत्र प्रथमाहिनकम्‌ । 


भौतिकद्रव्याणां मतसश्च कर्माणि खलक्तानि सम्प्राति. त्वात्मकर्माणि 
विधिनिषेध्रपराणि वक्ष्यन्ते / तेषां कर्मणां प्रतिपादक शा्त्रं वेदस्तस्मात्‌ तावद 


वेदाविद्वितानि कर्माणि स्वीकर्त्तव्यानि निषिद्धानि त्वग्राह्माणीत्यत्र हेठुं प्रदर्शयाति - 
बुद्धिएूर्वा वाक्यकरतिवेदे ॥ (॥ 
विदे वाक्यक्रातिः बुद्धिए्‌्वा) वेदे धर्माधर्मगोधकानां विधिनिषेध्षपराणां वाक्‍्यानां 
कृति: खत बुद्धिए्वाजिस्ति, बुद्धिज्ञानिगित्यनर्थान्तरम, ज्ञानपर्विकाउस्ति / परमात्मना 
खलु वेदों राचितों वेदों ज्ञानागारोडस्ति विद ज्ञाने! संज्ञायाः सार्थकत्वातू;, थ्य च 
जानस्वरूपस्य सर्वज्ञस्य परमात्मनः कृतिः / तत्राउन्यथाकर्मप्रातिपादनेन न भ्रावितव्यं 


तस्मात्तत्र प्रतिपादितकर्मणां ज्ञानमतुणानं चावश्य॑ं कार्य निषिद्धानां च् पारित्यायः कार्य: 
॥९॥ 


भौतिक द्रव्यों के और मन का कर्म कह दिये अब आत्मा के कर्म विधिनिषेध परक 
कहे जाएंगे, उन दोनों प्रकार के कर्मों का प्रतिपादक विधान करने वाला शास्त्र वेद है। 
इसलिए तब तक वेद विहित कर्मों का स्वीकार और निषेध का अग्रहण क्‍यों है? इसको 
प्रदर्शित किया जाता है - 

बुद्धिपूर्वा वाक्‍्यकृतिरवेदि ॥१॥ 

सृत्रार्थ:- क्योंकि वेद में वाक्य रचना ज्ञान पूर्वक है । (क्योंकि शब्द यहाँ आकांक्षित हैं 
इसलिए वेद के विहित कर्मों का आचरण और निषिद्ध का परित्याग करना चाहिए ) 
॥१॥ 
भाष्यार्थ:- वेद में वाक्य की जो रचना है वह बुद्धि पूर्वक उसके अर्थ के अनुकूल है। वेद 
में धर्म अधर्म को बताने वाले विधि और निषेध परक जो वाक्य कृतियाँ हैं वह बुद्धि 
पूर्वक है ज्ञान पूर्वक है। बुद्धि और ज्ञान में अर्थ का भेद नहीं है अर्थात एक ही अर्थ है 
दोनों का, उसकी जो कृति है वह ज्ञान पूर्वक है । परमात्मा ने वेद की रचना की वेद 
ज्ञान का आगार-ूजभंडार है, कैसे? विद ज्ञाने' सज्ञायाः य्रार्थकत्वातू; इससे जो उत्पन्न 
वेद शब्द बनता है उसके सार्थक होने से, वेद से ज्ञान होता है । और वह वेद ज्ञान 
स्वरूप सर्वज्ञ परमात्मा की रचना है | इसलिए वहाँ पर विपरीत कर्म का प्रतिपादन 
नहीं होगा, इसलिए वहाँ जो विहित कर्म हैं उनके कर्मों का ज्ञान अथवा अनुष्ठान अवश्य 
करना चाहिए और निषिद्धों का परित्याग करना चाहिए ॥ १॥ 
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तदत्र विषये - 
ब्राह्मणे बज्ञाकर्म यिश्धिलिक्यम्‌ ॥ २॥ 

त्राह्मणे) ब्राह्मणग्रन्थे वेदव्याख्यानग्रन्थे /संजाकर्म) वेदोक्तानां संज्ञानां कर्म अर्थकरणं 
अथनुरूष॑ स्पष्टीकरण तदर्थीविधानं कर्म वा /सिद्धिलिडयमु) बुद्धिएवा वाक्यक्रातिरिति 
सिद्धेर्यद्रा सिद्धि: प्रायिद्धिज्ञानिययों हि वेद इत्यस्य लिडुय॑ प्रमाणय्‌ / यथा “विश्वामित्रः 
सर्वीमित्र: विश्वस्य ह्व वे मित्र .....” (ऐ. ६/२०/ 'िवापिकदेवानामास्या, तितस्ती्णतमो 
मेंधया” /निरु) “भरद्वाजस्य वाजभृतः” /आर्षेय ब्रा. (/२/१/२/२/ “अत्रिरख्रैव 
वृतीयमच्छेतेःः /निरू) &न्दांसि छादनाव” (/निरः.. ७/१३ » 
“अच्छादरय॑स्तस्माच्छन्दांसि/ (शत: ८/५/२/१) /(निरु: ७/१२/ “यदरोदोव्‌ तस्माद रुद्र:” 
(थित: ६(/0/३/१ ०) 'भन्त्रा मननाव्‌” थ्राणा वै रुद्रा प्राणा ह्वीद॑ सर्व रोद्यन्ति” /जै. उ. 
४२/६/ ॥/२॥ 


इस विषय में उसको और कहते हैं- 

ब्राह्मणे संज्ञाकर्म सिद्धिलिड्गम्‌ ॥२॥ 
सृत्रार्थ:- ब्राह्मण ग्रन्थों में वैदिक शब्दों का व्याख्यान करना इस बात का प्रमाण है कि 
वेद में वाक्य रचना ज्ञान पूर्वक है ॥२॥ 
भाष्यार्थ:- (आह्चणे) ब्राह्मण ग्रंथ जो वेदों के व्याख्यान ग्रंथ हैं। /सज्ञाकर्म) वेदोक्त जो 
संज्ञाएँ हैं उनका करना अर्थात अर्थ को करना, अर्थ के अनुरूप स्पष्टीकरण हैं उस अर्थ के 
लिए विधान है या कर्म है /सिश्विलिज्गण्) बुद्धि पूर्वक वाक्य कृति है इसकी सिद्धि के 
लिए अथवा या जो प्रसिद्धि है कि वेद ज्ञानमय है इसकी सिद्धि में ये लिडग है प्रमाण है 
। हेतु देते हैं क्‍या प्रमाण है- वेद में विश्वामित्र शब्द है और ब्राह्मण ग्रंथ में इसका 
स्पष्टीकरण किया विश्वामित्रजसर्वमित्र- जो सभी का मित्र है विश्व का मित्र है वह 
विश्वामित्र है “विश्वामित्रः सर्वामित्रः विश्वस्य ह वै मित्र .....” (ऐ. ६/२०/ देवों की 
अर्थात दिव्य गुणों की प्राप्ति करने वाला जो है वह देवापि है 'िवापिदेवानामास्या; 
तीर्णतम को त्रित कहेंगे जो तीन प्रकार के अज्ञान को नष्ट कर दिया मेंधा बुद्धि से 
तितस्तीर्णतमो गेश्षया” (/निरु) वाजभूत भारद्वाज5 वाजों का का अनाज का अन्न आदि 
का जो बल धारण करने वाला है “भरद्वाजस्य वाजभ्ृतः” /आ्य ब्रा: (/_/१/२/२ 
यही पर ही संसार में मोक्ष को जो प्राप्त हो जाता है उसको अत्रि कहते हैं “अत्रिरत्रैव 
तृतीययच्छतेः” (/निरु/ छन्‍्द इसलिए कहलाते हैं वो अर्थों को ढक करके रखता है 
वाक्यों में “छन्दांसि छादनात्‌” (/निरः ७/१३ » उसने छांन लिया उसको घेर लिया 
“अच्छादयंस्तस्याच्छन्दांसि” (धत: ८/५/२/१/ /निर: ७/१ २) जिस कारण से रो दिया 
इसलिए उसे रुद्र कहते हैं “यदरोदोत्‌ तस्माद रुद्रः” (शत: ६/2/३/१०/ मनन करने 
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योग्य होने से मंत्र है वो 'मनन्‍्त्रा मनननात्‌” प्राण ही रुद्र हैं क्योंकि प्राण निकलते ही 
सबको रुला देता है 'प्राणा वै रुद्रा प्राणा ह्ीद॑ सर्व रेदयन्ति” /जैः उः ४/२/६/ तो जैसे 
यहाँ अर्थ देखा जाता है ऐसा ही वेद में प्रयुक्त हुए अन्य अर्थ भी है जो सार्थक हैं ज्ञान 
पूर्वक हैं, ये सिद्ध होता है ॥२॥ 


यंज्ञाया ज्ञानप्र्वकत्वं तक्तमथ कर्मणोठपि ज्ञानएवकित्वं निदर्शयाति - 
बुद्धिएवों ददातिः ॥३॥ 

(दिद्यति: बुद्धिपर्व/ ददातिरिति श्षादुनिर्देशे यद्या ध्षात्वर्थे शिए्‌ प्रत्ययान्तः प्रयोग: / 
ददातिदानिषप्रकारः: थ्॒ च बेदे बुद्धिएर्वों ज्ञानएर्वकों विद्यते तेनापि तद्विद्वितकर्माणि 
स्वीकर्त्तव्यानि, तद्थथा 'अहं शामियददामायाय” /क्र. ४/२६/२/ 'अह्ं दाशुषे 
विभाजामि भोजनम्‌” (क्र. 0०/४८/१) ध्रामिदनसायायि श्रेण्ाय वीराय, श्रेष्ठ आर्यो 
वीरो हि शसे: पारिष्कारं शासन च कर्दु शक्रोति नाश्रेणेव्वीरों निर्बलः / भोजने 
कृतकर्मणोउधिकारस्तस्मातव्‌ यथायोरये वब्रिभजनय्‌, झति बुद्धिएर्व दान श्रगोविभिाजनं 
स्पष्टमेंव ॥ ३॥ 


वेद में जो नाम हैं वे ज्ञान पूर्वक हैं ये कह दिया अब उसमें जो कर्म बताए गए हैं 
वे भी ज्ञान पूर्वक हैं, उसको अब बताते हैं- 
बुद्धिपूर्वों ददातिः ॥ ३॥ 
सूत्रार्थ:- वेद में दान देना आदि कर्मों का विधान भी ज्ञान पूर्वक है ॥३ ॥ 
भाष्यार्थ:- (ददातिः बुद्धिएर्व: देना भी बुद्धि पूर्वक है धातु के भाव जो जब बताया 
जाता है तो उसमें शितप्‌ प्रत्यय लगाया जाता है वह अर्थ नहीं देता केवल भाव देता है 
(जैसे कु धातु के केवल करना अर्थ को बताना है)। धातुओं में क्त और शितप्‌ प्रत्यय 


लगाए जाते हैं । ददाति 'दा' धातु के निर्देश में अथवा धातु के अर्थ में श्तिप्‌ प्रत्यय का 
यहाँ प्रयोग है, दादति अर्थात दान का जो भेद है प्रकार है और वह वेद में बुद्धि पूर्व 
अर्थात ज्ञान पूर्वक है, उस कारण से, इसलिए उसमें जो विहित कर्म हैं-जिन कर्मों का 
विधान किया है करने का । उसको स्वीकार करना चाहिए, जैसे कि वह 'मैंने आर्यों को 
भूमि प्रदान किया है! 'अहं श्रामिमददामायायि” /ऋः ४/२६/२/' मैंने दान देने वाले 
को-पुरुषार्थ करने वाले को भोजन का विभाजन किया है, जिसका जैसा पुरुषार्थ है 
उसको वैसा ही भोग कराया है'“अहं दाशुषे विभाजायि भोजनय्‌” (कर १०/४८/९ 
यहाँ भूमि के दान का जो संबंध बताया है वह आर्यों से श्रेष्टों से वीरों से बताया है, 
क्योंकि जो आर्य है वीर है श्रेष्ठ है वही भूमि का परिष्कार-ठीक ठाक करना, खेती आदि 
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के योग्य बनाना और फिर उस पर शासन करना, दुष्टों का दलन आदि करने में वही 
समर्थ होता है, निर्वल अश्रेष्ठ जो वीर नहीं है वो भी ऐसा नहीं कर सकता है । भोजन में 
जो होता है कर्म को जिसने पूर्ण किया है उसका अधिकार है इसलिए भोजन भोग्य का 
विभाजन भी यथायोग्य है उसके अनुरूप ही हैं यहाँ पर, इसलिए दान जो है यहाँ पर 
बुद्धि पूर्वक है इसी तरह से भूमि का जो विधान कहा है वो भी स्पष्ट है आर्यों का नाम 
लिया है ये दस्युओं का नहीं है ॥३॥ 


तथा प्रतिग्रह: #/४॥ 
(तथा पग्रतिग्रह) क्यैव ग्रतिग्रहों द्नस्वीकारों योग्यादानाभिनाषोडपिे बुद्धिएर्वो 
जानएवको वेदे खल्पलभ्यते तेनापि तद्रिल्षितकर्माणि स्वीकरत्तव्यानि वद्यथा- कर्चो 
विज्ञानमाददे” (अथर्व. ७/१२/३) वर्नो विज्ञानं तु सर्वेश्यः सर्वेः ग्रतिग्राह्ममादेय॑ं 
स्वीकार्य वा । तथा च मभोषमत्न विन्दतेउप्रचेताः सत्य ब्रवीमि वध इत्‌ स॒ तस्य नायमिणं 
पृष्याति नो सखाय॑ केवलाघो भ्रवाति केवलादी” /(ऋः ?०/११७/६) अत्र अहृय" पद॑ 
भिक्षोवचन स्वात्मप्रदर्शनार्थ प्रतिग्रह्मकाक्षायां साक्षाव॒ खल्वदातार॑ निन्‍दाति; 
*पृणीयाकिन्राधयानाय तव्यान्‌ द्रापधीयांसयनुपश्येत पत्थाय्‌” (क्र. १०/११७/५/ 
भिक्षुरेव प्रतिग्रह्यय दानादानार्थ दातारं प्रेरयाति ॥ ४॥ 


तथा प्रतिग्रहः ॥४॥ 

सृत्रार्थ:- वैसे ही दान लेना भी वेद में बुद्धि पूर्वक बतलाया गया है अर्थात हम पात्र हैं 
इसलिए हमको दान दो ॥४॥ 

भाष्यार्थ:- (तथा प्रतिग्रह्न-) दान स्वीकारो ऐसे प्रतिग्रह अर्थात दान का स्वीकार करना 
भी योग्य से लेने की जो अभिलाषा है वो प्रतिग्रह भी बुद्धि पूर्वक ही है, वेद में उपलब्ध 
होता है इसलिए वेद में कह दिया है तो उसे स्वीकार करना चाहिए (क्योंकि वेद लेना 
और देना दोनों ही बुद्धि पूर्वक कह रहा है) और ऐसा ही करने से लोक में अभीष्ट की 
सिद्धि होती है । उदाहरण दे रहे हैं- वर्चस को प्राप्त करो विज्ञान को प्राप्त करो (अब इन 
दोनों की प्राप्ति में सुखद परिणाम आता है) “र्च्षों विज्ञानमाददे” /(अथर्व, ७/१२/३/ 
वर्चन्तेज बल आदि जो भी है ज्ञान बुद्धि आदि सभी से सबों से ले लेना चाहिए, 
स्वीकार कर लेना चाहिए और पाप रूप अन्न को प्राप्त होता है विना सोचे ग्रहण करने 
वाला मूर्ख व्यक्ति। ऐसा मैं सत्य कह रहा हूँ निश्चय से उसका वध होता है क्योंकि वह 
अपने स्वामी को भी पुष्ट नहीं करता है न अपने मित्रों का पोषण करता है अपने आप 
खाता है इसलिए वह पाप का खाने वाला होता है (अकेला स्वार्थ के लिए सभी भोगों 
का उपभोग करता है न अपने समान वालों को देता है और जिसको वस्तु है उसके प्रति 
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कृतज्ञता प्रकट करता है इस प्रकार से वह पापी हो जाता है) “मोषमत्र विन्दतेउप्रचेता: 
यत्य॑ं ब्रवीयि वध इत्‌ थ॒ तस्य नायमिणं पृष्याति नो सखाय॑ केवलाधघो भ्रवाति केवलादी” 
(्र: 7०/22७/६) यहाँ 'अहम' जो पद है दान स्वीकार करने वाले का है वह अपने 
आप को बताने के लिए लेने की भावना में साक्षात स्वयं देने वाले को लेने वाले की 
निंदा करता है मैं वैसा नहीं हूँ अकेला खाने वाला नहीं हूँ अन्यों का उपकार करता हूँ। 

जो बढ़ने का उत्सुक है आगे बढ़ने वाला है उसको तृप्त करना चाहिए वो लंबे मार्ग को 
देखे लंबी आयु को प्राप्त होवे “एणीयाकिन्नाधमानाय तव्यान्‌ द्रापधीयांसयनुपश्येत्‌ 
पत्थाम्‌” /ऋः 2०///७/५/ भिक्षु ही दान को लेने के लिए स्वीकार के लिए कह तो 
स्वयं रहा है लेकिन मैं अनुचित के लिए नहीं मांग रहा हूँ ऐसा कहके दाता को प्रेरित 
कर रहा है ॥४॥ 


दानादिकर्मण: फल तत्कर्ता भुृंक्ते: इति दर्शयाति - 
आत्मान्तरगुणानामात्मान्तरेठकारणत्वात्‌ ॥५॥ 
(आत्मान्तरगुणानाय) आत्मान्तरस्यान्यस्यात्मनो गुणानां 
पृण्यपापकर्मसस्थतधर्माधिरमाणाय /(आत्मान्तरे) अन्यस्मिन्नात्माने (अकारणत्वाद) फल 
प्रदातृमकारणं भवाति तस्मात्तेषामन्यस्मिन्रकारणत्वादन्येन कृतस्य कर्मणः फ़र्ल नात्यो 
भ्रुक्ते किन्तु स्वकृतस्य हि फर्क धुक्ते / यथा च तत्रानत्तरे काथितर शासत्रदेशित 
फलमनुणातारि” ॥ ५ ॥ 


दान जो देने या लेना होता है वो लेने वाला और देने वाला ही उसका फल प्राप्त करता 
है। इसको दिखते हैं- 
आत्मान्तरगुणानामात्मान्तरे5कारणत्वात्‌ ॥५॥ 

सूत्रार्थ-- एक आत्मा के द्वारा किए गए धर्माधर्म के कर्मों का दूसरी आत्मा को फल देने 
में कारण न होने से कर्म कर्ता ही स्वयं फल को भोगता है ॥५॥ 

भाष्यार्थ:- (/आत्मान्तरगुणानाण) आत्मान्तर अर्थात अन्य आत्मा के गुणों का पुण्य पाप 
के रूप में हुए धर्म या अधर्मों का /आत्मान्तरे) दूसरे आत्मा में (अकारणत्वातु) फल 
प्रदान करने की स्थिति नहीं होती है इसलिए उनमें अन्य के किये हुए कर्मों का फल 
अन्य>दूसरा नहीं भोगता है किन्तु अपने ही किए हुए का फल प्राप्त करता है। जैसे कि 
दूसरे शास्त्र में कहा 'शात्रदेशित फ़लमनुणातारि” शास्त्र में जो विधान किया है उसके 
आचरण का जो फल होता है वो अनुष्ठाता को ही होता है दूसरे को नहीं होता है। (उस 
कर्म से उपलब्ध परिणाम तो किसी को भी हो जाएगा फल नहीं होगा उदाहरण के 
लिए जैसे खेत में कार्य करता हुआ मजदूर खेती से फसल आ रही है उस फल को तो 
कोई भी खा सकता है लेकिन जो मजदूरी है वह किसी और की नहीं होगी जो काम कर 
रहा है उसी की होगी, मजदूरी फल है । ऐसा जो फल होता है वह केवल कर्ता को 
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मिलता है अर्थात जिसने फल को ले करके कर्म को आरंभ किया था वो कर्ता होता है 
उसका) ॥५॥ 


तद्‌ दुश्भोजने न विद्यते ॥ ६॥ 
(विद्‌ दृष्टभोजने न विद्यते) तत्‌ शब्देन पृण्यं फल परायशाति तत्‌ पृण्यफरल॑ कल्याणकरं 
दुृषरभोजने दुशनां भोजने पात्रत्वेन दुशनां भोक्तूणां भोजने प्रदानकर्मीणे तथा दुष्टानां 
भोजनस्वामिनां दावृणां भोजनविधाने भोजनस्वीकरणे तथा दुृष्टभोजनपदार्थप्रदाने न 
विद्यते नास्ति ॥ ६॥ 


तद्‌ दुष्टभोजने न विद्यते ॥ ६॥ 

सृत्रार्थ:- पुण्य फल दुष्ट भोजन में नहीं होता (खाने वाले और खिलाने वाले दुष्ट खाद्य 
होने पर भी वह पुण्य फल नहीं मिलता है) ॥६॥ 

भाष्यार्थ:- (तद्‌ दृष्भोजने न विद्यते) 'तत्‌' शब्द से यहाँ जो पुण्य फल प्राप्त होता है एक 
आत्मा को पुरुषार्थ करने से धर्माचरण करने से जो फल होता है वह पाप हो जाने पर 
अर्थात दुष्ट कर्म हो जाने पर और जो पुण्य फल है कल्याण करने वाला है दुष्ट भोजन 
में दुष्टों का जो भोजन है यहाँ पत्र रूप में जो दुष्ट है जो भागने वाला है उसको नहीं 
मिलता है और प्रदान करने वाले जो दुष्ट हैं उनको भी नहीं मिलता है वह जो पुण्य 
होना है दुष्ट भोजन में नहीं होता है दुष्टों के भोजन का जो स्वामी है या उसका जो देने 
वाले है उसके देने के विधान में और उस भोजन को जो ले रहा है या भोजन ही दुष्ट है 
उसको जो ले और दे रहा है वो पुण्य फल प्राप्त नहीं होता है पाप हो जाता है उसमें 
॥६॥ 


किं तद्‌ दुष्टत्वमित्युच्यते - 

दुएं हिसायाय्‌ ॥ ७॥ 
(हियायां दुषटमु) हिंयायां दुष्ट भवाति भोजनमा हिसकाय भोजनप्रदानं ह्िसिकस्य 
भोजयिवुर्भोजनप्रतिग्रहणं हियाकृतभोजनं दुष्मनुच्तितंं भवाति, तद्दानं प्रदातुः 
प्रतिग्रह्ीवृश्च न पृण्यफलग्रदायकमित्यर्थ: ॥७॥ 


वो दुष्टता क्या है वहाँ पर उसको कहते हैं- 


दुष्ट हिंसायाम्‌ ॥७॥ 
सृत्रार्थ:- हिंसा में दोष होता है ॥७॥ 
भाष्यार्थ:- /हिंसायां दुष्टण) हिंसा से सम्बद्ध हो जाने पर भोजन दुष्ट हो जाता है, हिंसक 
व्यक्ति के लिए भोजन देना उसको भोजन प्रदान करने में भी दुष्टता रहेगी और हिंसक 
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व्यक्ति से भोजन लेने में दोष रहेगा और जो हिंसा करके ही बनाया गया भोजन है वो 
दुष्ट है अनुचित है। देने और ग्रहण करने वाले दोनों के लिए पुण्य फल देने वाला नहीं 
होता पाप होगा ॥७॥ 


तस्य समशिव्याहरतों दोष: ॥८॥ 
(विस्यथ॒समाभिव्याह्दरत:) तस्य ह्िंयाजत्यभोजनस्य सयाभिव्याहराद यथाकथश्िदापि 
व्यवद्यारात्‌ क्रयानयनपारिवेषणपाचनरूपात्‌ू, तस्य ह्िंिकजनस्थ भोक्तः प्रदातुश्व 
यमाभिव्यवह्दारादेकासनवासविवाह्वादिव्यवद्दारात्‌ (दोष) दोषों भवाति शुभफ़लस्य तु 
का कथा ॥८॥ 


तस्य समभिव्याहरतो दोष: ॥८॥ 
सृत्रार्थ:- दुष्ट भोजन के किसी भी प्रकार के व्यवहार से लाना पकाना आदि में दोष ही 
होता है पुण्य नहीं ॥८॥ 
भाष्यार्थ:- (तस्य समशिव्याह्दरत:/ उस हिंसा जन्य दोष का कुछ व्यवहार करने पर 
खरीद करके लाना, खरीदना, बांटना, पकाना आदि रूप में हिंसा जन्य भोजन को खाने 


वाला, उसको देने वाला, खिलाने वाला उसके साथ उठने बैठने से विवाह आदि संबंध 


बनाने से (साथ साथ बैठने और संबंध रखने से) /दोष:/ भी दोष होता है दोषी के साथ 
रहने पर । दोषी को शुभ फल तो मिलेगा नहीं ॥८॥ 


तददुछ्टे न विद्यते ॥ ९॥ 
(व्‌ अदुछ्ले न विद्यते) दृष्टभोजनाड्रिन्नं यददुश्भोजनं तस्मिन्नदृश्भोजने न विद्यते 
दोषःसयशिव्याह्रात्‌ / अद्विमाजन्यभोजनेडहियकाय भोजनप्रदाने अद्विसकस्य भोजन 
प्रतिय्रहे न दोषोडपितु शुभफलमेंव ॥ ९॥ 


तददुष्टे न विद्यते ॥९॥ 
सृत्रार्थ-- शुद्ध भोजन में लेने और देने वालों को भी दोष नहीं लगता बल्कि पुण्य 
मिलता है ॥९॥ 
भाष्यार्थ:- (तत्‌ अदुछे न विद्यते) दुष्ट भोजन से भिन्न जो अदुष्ट भोजन है शुद्ध भोजन है 
हिंसा संबन्धित भोजन नहीं है उसके साथ व्यवहार करने में दोष नहीं होता है । अहिंसा 
जन्य भोजन में अहिंसकों को भोजन देने में और अहिंसकों से भोजन लेने में दोष नहीं 
होता है अपितु उसको अच्छा फल ही मिलता है ॥९॥ 


अज्ञानाद्‌ दुएं जन॑ भोजयित्वा पुनः किं कार्यामित्युच्यते - 
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पुनार्विशिष्टे प्रवात्ति: ॥0 ०॥ 
(पुनः विशिष्ट प्रवत्ति) पुन: स्वस्माद्रिशिएयुणसस्पन्ने पावित्राचारसंयुक्ते भोक्तारि 
प्रवात्तिविधिया स॒ एताइशो जनो भोजायितव्यः ॥१ ०॥ 


अब कह रहे हैं कि अज्ञानता में दोष हो गया तो उस समय क्या करना चाहिए? इसको 


कहते हैं- 

पुनर्विशिष्टे प्रवृत्ति: ॥ १ ०॥ 
सृूत्रार्थ:- यदि किसी दुष्ट को अज्ञानता से भोजन खिला दिया गया तो, फिर किसी उत्तम 
व्यक्ति को भी भोजन देना चाहिए ॥१ ०॥ 
भाष्यार्थ:- (एनः विशिष्ट प्रवात्ति/ जिसको दिया था उसी से या अपने से बड़ा जो हो 
उसके सम्पन्न होने पर पवित्र आचरण से युक्त होके जो भोगता है उसके प्रति व्यवहार 
कर लेना चाहिए, ऐसे को भोजन या दान दे देना चाहिए ॥ १ ०॥ 


सगे ह्वीने वा प्रवात्तिः ९ १ 
सिमे ह्वीने वा प्रवृत्ति) स्वस्माद्रिशिशनुपत्रब्धी सत्यां से स्वसमानगृणचारयुक्ते 
प्रवत्तिविशिया तदभावेठपि ह्वीने स्वस्माद्गुणद्वीने-उप्यदुएे जने प्रवात्तिविश्रिया ॥ ? १॥ 


समे हीने वा प्रवृत्ति: ॥ १ १॥ 
सूत्रार्थ- यदि उत्तम व्यक्ति न मिले तो अपने समान स्तर के अथवा न्यून स्तर के 
धार्मिक व्यक्ति को दान देना चाहिए, पर दुष्ट को नहीं ॥ १ १॥ 
भाष्यार्थ:- अपने से ऊंचा उपलब्ध न होने पर तो अपने जैसा आचरण करने वाले के 
प्रति व्यवहार करना चाहिए यदि बराबर वाला नहीं मिला तो अपने से कम गुण वाला 
भी हो लेकिन अधार्मिक नहीं है उसके साथ प्रवृत्ति व्यवहार-संबंध कर लेना चाहिए 
॥१ १॥ 


एतेन हीनसमाविधिश्धार्मिकिेश्यः परस्वादान व्याख्यातय्‌ ॥ ९ २॥ 
(एतेन) प्रद्मनप्रकारेण विशिष्राभावे साति /(हीनसमाविशिष्रधार्मिकेश्यः परस्वादानं 
व्याख्यातय) हिनात्‌ याद विशिष्टात्‌ पृर्धार्मिकात्‌ परश्वनप्रातिग्रह्मो व्याख्यातो विज्ञेयः 
/ प्रथम विशिशव्‌ तदभावे यमात्‌ तदभावे च ह्विनादापि धार्मिकाद्वान ग्राह्मय ॥ २॥ 


एतेन हीनसमाविधिश्धार्मिकेश्यः परस्वादान व्याख्यातय्‌ ॥ € २॥ 
सृत्रार्थ:-- इस पूर्वोक्त दान प्रक्रिया अनुसार अधिक और कम धार्मिक से भी दान लेना 
चाहिए ॥१२॥ 
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भाष्यार्थ- /एतेन) दान के प्रकार में विशेषता के न मिलने पर 
(िीनसमाविशिष्धार्मिकेश्यः परस्वादान व्याख्यातय॒) दान देते समय विशिष्ट व्यक्ति के न 
मिलने पर हीन को या कम वाले को या विशिष्ट को लेकिन वह धार्मिक होना चाहिए 


उसको दूसरे से धन लेना रूप कार्य करना चाहिए, ऐसी व्याख्या समझनी चाहिए । 
पहले तो विशिष्ट से ही लेवे उसके अभाव में समान से उसके भी अभाव होने पर हीन से 
लेले धार्मिक को ही देखना चाहिए भले ही धनी नहीं है लेकिन धार्मिक होना चाहिए, 
अधार्मिक धनी से नहीं लेना चाहिए ॥ १२॥ 


तथा विरुद्धानां त्यायः ॥९ ३॥ 
(तथा बविरुद्धानां त्याग) तथैव बिरुद्धानासधार्मिकानां धनादानत्यागः कार्य:, तत्र त्याग 
प्रातिलोग्यं विधेयं पर्व. ह्वीनस्यादानत्यायः . पश्चाद. समस्यादानत्यागः 
पूनार्विशिष्टस्यादानत्यागः कार्य: / सत्यापत्तिकाले कस्याप्यादानत्यागो न विधेय: ॥ ९ ३॥ 


तथा विरुद्धानां त्याग: ॥ १ ३॥ 
सृूत्रार्थ:- उसी प्रकार से अधार्मिकों का दान नहीं लेना चाहिए ॥१३॥ 
भाष्यार्थ:- (तथा वविख्द्धानां त्याग) वैसे ही विरुद्ध अधार्मिक व्यक्तियों का धन का 
ग्रहण त्याग कर देना चाहिए, उस त्याग में विपरीत क्रम से विधान करना चाहिए, 


पहले हीन का आदान त्यागना चाहिए पश्चात समान का आदान त्यागना चाहिए फिर 
विशिष्ट का आदान त्याग करना चाहिए आपत्ति काल उपस्थित होने पर किसी का भी 
आदान त्यागना नहीं चाहिए ॥१३॥ 


हीने परत्यायः * ॥/ ४॥ 
िीने परत्याय:) तवथैवापत्तिकाले स्वस्मिन्‌ परास्मिश्व धरार्मिके जने बुधुक्षिते प्राले 
प्राणसंशये च ह्वीने परत्याय: परस्य भोजनत्यायः परो ही जनो भोजनाव फ्थक्‌ करत्तव्य:, 
यद्वा ह्वीने परे त्याय झति पाठे परेउत्याग:, तन्रिमित्त स्वशोजनस्य त्यागो न करत्तव्यः 
॥2४॥ 


हीने परत्याग: * ॥ १४॥ 
सूत्रार्थ-- आपत्ति काल में सामने यदि कम योग्य व्यक्ति हो तो दूसरे कम योग्यता वाले 
व्यक्ति को भोजन छोड़ देना चाहिए ॥ १४॥ 
भाष्यार्थ:- /हीने परत्याग:) वैसे ही आपत्ति काल में अपने और दूसरे धार्मिक व्यक्ति में 
भूख प्राप्त होने पर और प्राण संशय होने पर भी हीन का परित्यागनदूसरे के लिए 
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भोजन त्याग करना चाहिए दूसरे व्यक्ति ही भोजन से पृथक करना चाहिए अथवा 'हीन 
परे त्यागे' इस पाठ में “परेउत्याग्रः ” उसके निमित्त अपने भोजन का त्याग नहीं करना 
चाहिए ॥ १४॥ 


समे आत्मत्यायः परत्यागों वा /५॥ 
(सिसे/ स्वससमानगुणयुक्ते धरार्मिके जने प्रात्ने ग्राणसंशये बुभुश्षिते (आत्मत्याग७ 
स्वभोजनस्य त्यागः कर्तव्यों यद्वा (परत्याग:) परस्य भोजनत्यागः कार्य: / न 
वैशिष्ट्यमास्ति पृण्यफलप्रामी ॥ १ ५॥ 


समे आत्मत्यागः परत्यागो वा ॥१५॥ 
सृूत्रार्थ:- यदि दो समान व्यक्ति हो तो आपत्ति काल में कोई भी भोजन छोड़ दे ॥१५॥ 
भाष्यार्थ:- अपने समान गुण से युक्त धार्मिक व्यक्ति में भूख से प्राण संशय प्राप्त होने पर 


अपने भोजन का त्याग कर देना चाहिए अथवा पर के भोजन का त्याग कर देना 
चाहिए पुण्य फल की प्राप्ति में कोई विशेषता नहीं है ॥१५॥ 


परन्तु - 
विशिष्टे आत्मत्याय इति ॥९ ६॥ 

(विशिष्टे) स्वस्माद युणविशिष्टे धर्मके जने दु (/आत्मत्याय) आत्मनों भोजनत्यागो 

विधेय: / यत्यापत्तिकाले भोजनमन्तरेण प्राणसंशये /(हति) प्रकारे खल्वेतादुशेडउक्सरे 

यथायोर्ययनुणछ्ठेयम्‌ ॥ ? ६॥ 


परंतु- 

विशिष्टे आत्मत्याग इति ॥ १६॥ 
सूत्रार्थ- यदि अपने से अधिक धार्मिक गुणवान व्यक्ति हो तो आपत्ति काल में उसके 
लिए अपना भोजन छोड़ देना चाहिए ॥ १६॥ 
भाष्यार्थ:- /विशिष्ठे) अपने से विशिष्ट गुण वाले धार्मिक जन में तो/आत्मत्याग:) अपने 
भोजन का त्याग कर देना चाहिए । आपत्ति काल में भोजन के बिना प्राण संशय में 
(शिवि) इस प्रकार के अवसर में यथायोग्य अनुष्ठान करना चाहिए ॥ १ ६॥ 
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यामान्येन वैदिककर्माण्यात्मघटकानि प्रदर्येदानी विशिष्टकर्मणां तत्फलानां च विषय: 
प्रोच्यते- 
दृष्टादृष्प्रयोजनानां दृष्टभावे प्रयोजनयशभ्युदयाय ॥ १॥ 

(िष्टादृष्प्रयोजनानाय) दृष्टादृष्टे फले; प्रयोजन तु कर्म, करणार्थे ल्युट प्रत्यय:/ दृष्टादृण्े 
फले, प्रयुक्ते - उपधुक्ते एभिस्तानि कर्माणि, दृष्टादृषयोः फलयोः प्रयोजनानि 
प्रयोगनिमित्तान्युपभोगसाधनानि कर्माणि / तेषां दृष्टादृष्फलोपभोगनिमित्तानां 
कर्मणांदष्टादृष्फलप्रदकर्मणायु_ (दृष्टाभावे).. दृष्टफलाभावे.. सास्प्रातिकफलाभावे 
याम्प्रातिककलाप्रामी (प्रयोजनम) तथाविध॑ फलनियसित्त कर्म /अधभ्युदयाय) 
आशभिमृवीध्ताय भाविने खबल्दयायोत्कषाय भ्रवाति बल्विद् जन्मनि परजन्मानि वा 
निष्पत्स्यमानाय कल्याणाय भ्रवाति। दुष्ट फल सद्यस्तनम, अद्््॒ट चिरेणानिष्पत्स्यमानण्‌ 
॥९॥ 


पिछले आहिनक में व्यक्तिगत कर्म के विषय में बताया, स्वयं को किन किन 
परिस्थितियों में क्या क्या करना चाहिए । अब सामाजिक स्थितियों को देख कर के 
क्या करना चाहिए क्या नहीं करना चाहिए- उस विषय में कहते हैं - वैदिक कर्म जो 
अपने से आचरित होने वाले हैं उसको दिखाकर के अब जो विशेष कर्म हैं और जो उनके 
विशेष फल हैं उस वैश्य को कहते हैं - 

दृष्टादृष्टप्रयोजनानां दृष्टाभावे प्रयोजनमभ्युदयाय ॥ १॥ 

सृत्रार्थ:- दृष्ट और अदृष्ट फल दायक कर्मों का तत्काल फल प्राप्ति न होने पर वह कर्म 
भविष्य में फल देने के लिए कारण होता है ॥१॥ 
भाष्यार्थ:- (दृष्शदृश्प्रयोजनानाण) जिसका फल दृष्ट और अदृष्ट है, ऐसे जो प्रयोजन कर्म 
है, यहाँ करने अर्थ में 'ल्यूट' प्रत्यय हुआ है । दृष्ट और अदृष्ट फल प्रयुक्त होते हैं उपभुक्त 
होते हैं जिनके द्वारा ऐसे कर्म दृष्ट और अदृष्ट प्रयोजन का जो फल है प्रयोग का जो 
निमित्त है उपभोग के जो साधन हैं5 जिन कर्मों का दृष्ट और अदृष्ट फल प्राप्त होता है, 
ऐसे कर्मों का (इृष्शाभावे) यदि दृष्ट फल नहीं मिल रहा है ऐसी स्थिति में वर्तमान में 
उसका फल न मिलने पर तत्काल फल न मिलने पर/प्रयोजनम्‌) उस प्रकार के फल का 
निमित्त जो कर्म होता है /अभ्युदयाय) वह अभिमुखी भूत वाला हो जाता है भविष्य में 
उत्कर्ष देने वाला हो जाता है अर्थात इसी जन्म में या अगले जन्म में कल्याण करने 
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वाला हो जाता है। तत्काल जो फल होता है वह दृष्ट है और अदृष्ट कर्म देर से फल पूर्ण 
करता है ॥१॥ 
तत्रादृश्फलकानों कर्मणामुदाहरणानि दीयन्ते - 


अभिषेचनोपवासब्रह्मच्यगृरुकुलवासवानप्रस्थयज्ञदानप्रोक्षणदिज्नक्षत्रमन्‍त्रकालानियमा 
श्रादृष्टाय ॥ २॥ 
(अद्ृशय) अद्ृशफलाय चिरेण चिरतरेण ।च्िरतमेन कालेन फलाय कल्याणायास्मिन्‌ 


परस्मित्‌ु_ जत्मनि जत्मोपरसें च्ष सन्ति / के ते 2 उच्यन्ते 
(अभिषेचनोपवासब्रह्मचयगृुरकुलवायवानप्रस्थयज्ञदानप्रोक्षणदिड्नक्षत्रम- 
न्रकालनियमाः च) यथावचनं विग्रहस्तत - अभिषेचनं तित्यशुद्धजलेन स्रानम्‌, 
उपवास: पापादुपरस्य गृणै: सहवास:, ब्ह्वचयमिपस्थेन्द्रियसंयस:, युृटकृलवासों गुरुकुले 
विद्याध्ययना्थों वायः, इत्येतानि कर्माणि ब्रह्मचारिणो:द्ृश्फलाय / वानप्रस्थसेवन 
वानप्रस्थाश्रामिण: / यज्ञदाने तथा ग्रोक्षणं व्रीज्ञादीनां धान्यानामाग्रादीनां वृक्षाणांच 
सिश्चनं दिगृपयोग: पएर्वाभिगुखोपवेशनादौ कर्मीणि, नक्षत्रापयोगों नामकरणादिसंस्कारे, 
सन्त्रो सन्त्॒रजपल. कालो क्सन्‍्तादिदोीक्षायागिति गृहस्थकर्माणि, नियमाः 
शौचसन्तोषादय:ः  पश्च  संत्यायिनः: कर्माणि, चकारेणावशिशानि योगहुगानि 


यमाधिपर्यन्तानि कर्माणि मुम॒ुक्षणां यन्ति / वान्येतानि खल्वदृष्टफलाय च्िरेणास्मिन्‌ 
जन्मानि क्षिरतरेण वा परजन्समानि च्िरतसेंन वा जन्मोपरमेंठपवर्गे सोक्षे ॥ २/॥ 


कौन से वो अदृष्ट कर्म वाले फल हैं जिनका आगे जाके फल मिलता है- 
अभिषेचनोपवासब्रह्म॒चर्यगुरुकूलवासवानप्रस्थयज्ञदानप्रोक्षणदिड्नक्षत्रमन्त्रकालनियमा 
श्वादृष्टाय ॥ २॥ 
सूत्रार्थ- अभिषेचन आदि कर्म अदृष्ट फल देने वाले होते हैं, इसी जीवन में भविष्य में 
अगले जन्म में व मोक्ष में फल देने वाले होते हैं ॥२॥ 
भाष्यार्थ:- (अद्ग्शय) अदृष्ट फल के लिए बहुत देर से उससे भी देर से बहुत विलंब से 
काल में जो फल देने के लिए कल्याण करने के लिए वह उस जन्म में या अगले जन्म में 
अथवा कई जन्मों के बाद जो फल देते हैं वे कर्म कौन कौन से होते हैं? वे कहे जाते हैं- 
(अभिषेचनोपवासब्रह्मच्यगृरकुलवासवानप्रस्थयज्ञदानप्रोक्षणदिड्ननक्षत्रम- 
न्रकालनियमाः च) एक एक करके इनका पदछेद कर लेना चाहिए- अभिषेक, उपवास, 
ब्रह्मचर्य, गुरुकुल वास, वानप्रस्थ, यज्ञ, दान, प्रोक्षण, दिक, नक्षत्र और मंत्र ये सब काल 
नियम अदृष्ट के लिए होते हैं। प्रतिदिन शुद्ध जल से स्नान करना इसका जो फल होता है 
वह अदृष्ट के लिए होता है । उपवास पाप से रुकना (भोजन छोड़ना नहीं अपितु पाप 
की प्रवृती से रुकना, भोजन छोड़ने से तो व्यक्ति रुक जाता है कार्य नहीं कर पाता है, 
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पाप को कुछ अंश में रोकने में सहायक है उपवास) धर्म के निकट वास करना या पाप 
से उपरत होना, गुणों को धारण करने की अवस्था बना लेना है वह उपवास है,(एक 
दिन में उसका फल नहीं मिलता लेकिन आगे-आगे उसका फल बनता जाता है) । 
ब्रह्मचर्य-उपस्थेंद्रिय का संयम करना, ये भी भावी काल में या अगले जन्म में फल देता 
है । गुरुकुल में रहना> विद्यालय रह जाना, उस वास का विशेष फल मिलता है। ये 
कर्म जो होते हैं ब्रह्मचारियों के अदृष्ट फल देने वाले होते हैं | वानप्रस्थ- वानप्रस्थ का 
सेवन वानप्रस्थियों को उत्तम फल देने वाला होता है । यज्ञ में दान करना और चावल 
आदि को धो करके खाना, फल और फूल दार वृक्षों में पानी देना जिससे उनका जीवन 


आगे बढ़े ये भी उत्तम कर्म होता है आगे फल देने वाला होता है । दिक- पूर्व की ओर 
बैठ करके संध्या उपासना करना । नक्षत्र नक्षत्र में नामकरण अर्थात समय का ज्ञान 


ठीक ठीक होना चाहिए उत्तम काल का ज्ञान होना चाहिए, मंत्र मंत्र का जप आदि 
करना अर्थ पूर्वक हो तो और अधिक फल देगा, वसंत आदि काल में शुभ अनुष्ठान 
करना, दीक्षा लेना उपनयन आदि करना ये उत्तम काल होता है । वसंत काल में ही 


गृहस्थ को धारण करने वाला पुरोहित आदि से अग्नि लाता है। नियम5 शौच आदि का 
पालन करना ये सन्यासियों के कर्म होते है वो भी अदृष्ट फल देने वाला होता है । 
'चकार' से जो यम है योग के जो अंग है समाधि पर्यत इन सभी का आचरण करना 
मुमुक्षुओं के जो कर्म हैं ये सभी आगे चल करके उत्तम फल देंगे । तो इस जन्म में दे 
सकता है या अगले जन्म में अथवा अगले से अगले जन्म में फल दे सकता है या फिर 
मोक्ष के बाद देगा ये फल ॥२॥ 


तत्र - 

चातुराश्रस्यमुपश्चा अनुपधाश्व /२॥ 

भ्रावदोष उपधाउदोषोउनुपध्ा ॥ ४॥ 
अनयो?ः सत्रयोरेक्वाक्यताउस्ति- 
(वातुराश्रस्यय) प्वनिन्तरसत्रे यदाभिषेचनादिक॑ चादुराश्रस्यं कर्मविधानमुक्तं 
तत्रोपधानुपधाभेदाद्‌ द्वैविध्यं विज्ञेयय / तत्र तथाविधेष्‌ कर्मस्पधाश्रानुपध्ाश्व भवन्ति 
/ तत्र (भावदोष:ः -उपधाअदोष: -अनुपधा) भावनादोष:-अश्रद्धा नास्तिक्यं श्रमोउज्ञानं 
तृपधाउथादिनत्तःकरणस्योपरिधानमावरणय्‌_ / अद्योषः. श्रद्धाउड+स्तिकताउध्यवसायो 
जानमतुपधाउथाति सौसनस्यय्‌ / उपधायासधर्मोउतुपधायों धर्मों भवाति ॥ ३- ४॥ 


चातुराश्रम्यमुपधा अनुपधाश्व ॥ ३॥ 
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भावदोष उपधा5दोषो5नुपधा ॥४॥ 

दोनों सूत्रों की एक वाक्यता होती है- 

सृत्रार्थ:-पूर्वोक्त चारों आश्रमों के कर्मों में उपधा और अनुपधा दोनों होते हैं, उपधा का 
अर्थ है भावना का दोष अश्रद्धा नास्तिकता आदि, अनुपधा का अर्थ है श्रद्धा आस्तिकता 
आदि भावना का शुद्ध होना ॥ ३-४॥ 

भाष्यार्थ:-/चादुराश्रस्यण) पहले और दूसरे सूत्रों में चारों आश्रमों के जो कर्म कहे गए 
उपधा और अनुपधा इन दोनों भेदों से दो प्रकार के कर्म समझने चाहिए । उसी अवस्था 
में उसी प्रकार से कुछ उपधा वाले और कुछ अनुपधा वाले होते हैं | वहाँ (भावदोषः - 
उपधाजदोष: -अनुफपधा) भाव दोष हैं उन कर्मों में लेकिन कर्म तो करते रहते हैं लेकिन 
मन में संशय आदि बना रहता है, तो उसका भी परिणाम वहाँ आएगा । अच्छे कर्मो के 
अनुष्ठान में अश्रद्धा भ्रम नहीं होना चाहिए । श्रद्धा रखना आस्तिकता रखना निश्चय 
रखना ये निश्चयात्मक ज्ञान अनुपधा वाला होता है, अर्थात इन कर्मों का अनुष्ठान 


निश्चय पूर्वक और श्रद्धा पूर्वक करना चाहिए। यदि श्रद्धा आदि से युक्त होकर कर्म करते 
हैं तो धर्म होता है और श्रद्धा रहित होकर करते हैं तो द्वेष आदि अधर्म उसमें होता है 
॥ ३-४॥ 


यदिष्टरूपरसगन्ध्रस्पर्श प्रोक्षितमशभ्युक्षितं च॒ तच्छुअच्ति ॥५॥ 
(यत्‌ इश्रूपरसगन्ध्रस्पर्श प्रोक्षितम अध्युक्षितं च॒ तत॒ शक्ति? इशः खलु वेक्शास्रेष 
वर्णिता येउभीषाटा रूपरसगन्ध्रस्पर्शा यस्य तथाभत वस्तु खल्विश्रूपरसगन्ध्रस्पर्शकं 
प्रोक्षितं संस्कृतेन यज्ञियेन जलेन ।सिक्त पर्व चसामान्येन जलेन क्षौत॑ प्रक्षालितं यद्‌ वस्तु 
भोज्यमृपयोज्यं वा तद्‌ भवाति शक्ति पवित्रम भोज्यमुफ्योज्यं स्वाथायान्याथाय वा ॥५॥ 


यदिष्टरूपरसगन्धस्पर्श प्रोक्षितमभ्युक्षितं च तच्छुचि ॥५॥ 

सृूत्रार्थ-- जो रूप रस गंध स्पर्श आदि गुणों वाला पदार्थ वेद में स्वीकृत है वह सामान्य 
जल से और विशेष जल से अच्छी प्रकार शुद्ध किया हो, ऐसा पदार्थ शुद्ध अर्थात पवित्र 
कहलाता है उसका सेवन करना चाहिए ॥५॥ 

भाष्यार्थ:-/यत्‌ इशष्टरूपरसमन्ध्रस्पर्श ग्रोक्षितम॒ अध्युक्षितं च तत्‌ शुक्ति) वेदों में जिसका 
विधान कर दिया गया भोग करने का वो अभीष्ट कहलाते हैं रूप-रस-गंध-स्पर्श उस 
प्रकार की जो वस्तु है। जो रूप रस गंध स्पर्श वाली वस्तुएँ हैं उनको प्रोक्षित हो संस्कृत 
हो यज्ञीय जल से सिंचा हुआ हो पहले से और सामान्य जल से जो धोया हुआ प्रक्षालित 
हो, वह वस्तु भोज्य अर्थात उपभोग करने योग्य होता है, शुचि अर्थात पवित्र अर्थात 
भोज्य> भोग्य करने योग्य अपने लिए और दूसरों के लिए होता है ॥५॥ 
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अशुचीति शुत्तिप्रतिषेध्ः ॥ ६॥ 
(अशुच्ति झति शनरिप्रतिषेध्ः) अशुक्ति वस्तु भ्रवाति शुक्तिगों वख्बुनः प्रतिषेध:, 
वेब्शास्राविरुद्धरूपरसगन्ध्रस्पर्शवद्‌ वस्तु संस्कृतजलासिक्त याधारणेन जलेन चासिक्ते 
बा ॥६॥ 


अशुचीति शुचिप्रतिषेधः ॥६॥ 
सृत्रार्थ-- शुचि के विरुद्ध अर्थात अवेदोक्त वस्तु अशुचि कहलाएगी। तथा वेदोक्त भी 
धोयी पोंछी न हो तो भी अशुचि कहलायेगी ॥ ६॥ 
भाष्यार्थ:- (अशुत्ति झति शन्तिप्रातिषेश्च-) अशुचि वस्तु वह होती है जो शुचि वस्तु का 
प्रतिषेध है। वेद शास्त्र के जो विरुद्ध- उसमें जो विहित नहीं है, जो वस्तु रूप रस गंध 
स्पर्श वाली है और संस्कृत शुद्ध जल से सींची हुई न हो, साधारण जल से भी सींचा 
हुआ प्रोक्षित नही हो वो अशुचि है ॥६॥ 


अथान्तिरं च ॥७॥ 
(अथान्तिरं च) यत्खलु भोज्यमृपयोज्यं वा स्वार्थपरार्थक्षार्थान्तर' शात्रानुमोदितं 
रूपरसगन्ध्रस्परशवत्‌ प्रोक्षितमशभ्युक्षितं सदापि भ्रावद्ोषयुक्ते तदापि भ्रवत्यशक्ति / पर्व॑ 
भ्रावदोषो3भिषेचनादीनां कर्मणां चरित्राणामुक्त/ अत्र  भोज्योपयोज्यवस्वनां 
भ्रावदोषेणाशुत्तित्वमुच्यते ॥ ७॥ 


अर्थान्तरं च ॥७॥ 

सूत्रार्थ-- मानसिक क्रोध घृणा आदि से भी वेदोक्त और शुद्ध पदार्थ प्रस्तुत करने से वह 
पदार्थ अशुचि कहलाता है, जैसे श्रीकृष्ण जी ने दुर्योधन का भोजन ग्रहण नहीं किया था 
और विदुर जी के साधारण भोजन किए ॥७॥ 

भाष्यार्थ:- (अर्थान्तिरं च) अब कोई भी वस्तु जो स्वरूप से तो शुचि हो वेद में विहित 
भी हो लेकिन फिर यदि हम वैसी भावना नही कर पाते है तो अशुचि हो जाती है। जो 
वस्तु भोज्य व उपभोग करने योग्य है, अपने लिए अथवा दूसरे के लिए अथवा शास्त्र से 
अनुमोदित या विहित हो रूप रस गंध स्पर्श वाली हो चाहे वह धुली हुई हो 
अभिसिंचित हो ऐसा होने पर भी द्वेष आदि से युक्त होने पर वह अपवित्र हो जाती है। 
(भोजन दिया किसी को और कहा “ले खाले” तो इस भाव से भोजन अशुद्ध हो जाता है 
) पहले तो भाव दोष अभिषिक्त वस्तुओं के कर्म में कहा था चरित्र के विषय में कहा था 
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। इस सूत्र में भोज्य वस्तुओं मे जो भावना दोष से उसके कारण से इन वस्तुओं में 
अशुचित्व कहा है ॥७॥ 


तथासत्यापि शक्ति भोजने - 
अयतस्य शक्ति भोजनादश्युदयो न विद्यते; 
निययाभावाद्‌ विद्यते वाउथन्तिरत्वाद्‌ यमस्य ॥८॥ 
((तच्तिभोजनाव्‌ अयतस्य अभ्युदयः न विद्यते) प्वोक्तात्‌ खबलु शुक्तिभोजनात्‌ - सति 
शुक्तिभोजनेएपिे यमराह्िितस्याहियासत्यावित्रितराहितस्य न विद्यतेशशभ्युदयः, आभिमुखी 
भ्रतों भावी खल॒दय उत्कर्षः / (वा “ अथ च +ियमाभावात्‌ विद्यते “४ 
नियमानामभावाद्‌ यमानाचरतों जनस्य विद्यतेःश्युदयः / यतः (यमस्य अर्थान्तरत्वातु) 
अध्ियासत्यादियमनामकस्य वब्रतस्य भिन्नवस्त॒ुत्वातू; तदपेक्षया खलत्त्कश्वस्तुत्वात/ उक्त 


हि मतुशात्रे ययान्‌ सेवेत सतत न नियमान्‌ केवलान दुधः / यसान्‌ पतत्यकृवाणों 
नियमान्‌ केवलान्‌ भजन्‌ / (मत. ४//२००) ॥८॥ 


वैसा न होने पर भी शुचि भोजन के विषय में बता रहे हैं- 
अयतस्य शुचि भोजनादभ्युदयो न विद्यते, 
नियमाभावाद विद्यते वार्ष्थान्तरत्वाद्‌ यमस्य ॥८॥ 

सूत्रार्थ- शुचि भोजन से यम रहित व्यक्ति का अभ्युदय नहीं होता, और कभी शौच 
आदि नियमों का पालन न होने पर भी यमों का पालन करने से उसका अभ्युदय हो 
जाता है। यमों में नियमों की अपेक्षा उत्कृष्ट्ता होने से ॥८॥ 

भाष्यार्थ:- (शक्तिभोजनात्‌ अयतस्य अभ्युदयः न विद्यते) जो विशेष पुरुषार्थ शील नहीं 
है परिश्रम से जिसने उपार्जित नहीं किया है उसका शुचि पवित्र भोजन होने पर भी 
आगे उससे पृण्य नहीं होता है । किसलिए नहीं होता? क्योंकि वह नियम का पालन 
नहीं कर रहा है , किन्तु यम का यदि पालन कर रहा है फिर उसमें अभ्युदय- पुण्य 
होता है उसका भोजन ले लेना चाहिए | पहले जिसको भोजन शुचि कह दिया है वह 
शुचि भोजन पवित्र होने पर भी जो अहिंसा आदि का पालन नहीं करता है उसमें भावी 
पुण्य नही होता है, जो अभ्युदय होता है उसके भोजन से अभिमुखी भूत८ आगे आने 
वाला जो अर्थात भावी उदय उत्कर्ष है वो नही होता है। और नियम के अभाव होने से 
उसमें उत्कर्ष नहीं होता है लेकिन यम को जो पालन नहीं करता है केवल नियम का 
पालन करता है उसका पवित्र भोजन भी अपवित्र होता है जबकि यम का पालन करता 
है नियम का नही करता तो उसका पवित्र भोजन पवित्र रहता है । नियम के अभाव में 
यम का पालन करने वाले का भोजन में अभ्युदय होता है । क्‍योंकि (यमस्य 
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अर्थान्तरत्वात) अहिंसा सत्य आदि जो व्रत हैं नियमों से भिन्न होने के कारण नियम की 
अपेक्षा यम के उत्कृष्ट होने से | मनुस्मृति में कहा है - “ययान्‌ सेवेत सतत न नियमान्‌ 
केवलान्‌ बुध: / यमान्‌ पतत्यकृवाणों नियमान्‌ केवलानू भ्जन्‌ / “यमों का पालन 
करता है सतत करे नियमों का सतत पालन न भी हो तो भी कोई बात नहीं है विद्वान 
को यमों का पालन नित्य करना चाहिए । क्‍योंकि यम का पालन न करने वाला पतित 
हो जाता है वह केवल यदि नियमों का पालन करता रह जाता है तो भी । इसलिए यम 
का पालन करना आवश्यक है नियम की अपेक्षा से (मनु . ४/२०७/ (वैसे दोनों का 
पालन करना चाहिए) ॥८॥ 


यत: - 


असति चाभावात्‌ ॥ ९॥ 
(अयसाति च अभावाद्‌) असाति यगे यथाभावे खलु शुत्ति भोजनस्याभावादसस्भवात्‌ / न 
हि यययसन्तरेण शक्तिभोजनं सम्भवाति तस्मादश्युदयो न भवाति ॥ ९॥ 


क्योंकि- 

असति चाभावात्‌ ॥९॥ 
सूत्रार्थ:- यमों का ठीक पालन न होने पर शुचि भोजन भी असंभव होने से अभ्युदय 
नहीं होता ॥९॥ 
भाष्यार्थ:- (असाति चर अभावात॒) यम के न होने पर जैसा भाव होना चाहिए उस 
अवस्था में पवित्र भोजन का अभाव संभव न होने से । यम के बिना भोजन पवित्र हो 
ही नहीं सकता है इसलिए पवित्रता के अभाव में अभ्युदय भी नहीं होता है ॥९॥ 


अह्विादयस्तु भावगुणा:ः खतक्ताई, अथ खलु भ्रावदोषविषयं प्रदर्शयाति - 

सुखाद रागः ॥ ९ ०॥ 
(चियात्‌ राग) विषयटयुखात्‌ एुखयाधनाज्ञ तत्र भवाति राय: / याति रागे ।विख्द्वेभ्यो 
द्वेषोएपे भवती त्युव्रेश्यम्‌ / रागद्वेषाभ्यां मोह्ो जायते मबश्व पुनः रागद्वेषौ ग्रातिपद्यते, 
रागद्रेषमोह्या दोषास्ते प्रवर्तता लक्षणा दोषा: ॥ ०॥ 


अहिंसा जो है भावात्मक गुण हैं इसको कह दिया, अब भावना दोष के जो विषय हैं 
जिस कारण से भावना दोष उत्पन्न होता है उसको बताते हैं- 

सुखाद्‌ रागः ॥ १ ०॥ 
सूत्रार्थ- सुख भोगने पर सुख से और सुख प्राप्ति के साधनाँ से आसक्ति हो जाती है 
॥१०॥ 
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भाष्यार्थ:- (एुखात्‌ राग) विषय सुख से अर्थात सुख के साधनों से उसमें राग होता है । 
और जहां पर राग हो जाएगा तो उससे विरुद्ध वाले में द्वेष भी हो जाएगा ऐसी ऊहा 
कर लेनी चाहिए । राग द्वेष उत्पन्न होने से मोह भी उत्पन्न होगा, और मोह मूढ़ हो 
जाने से अगला राग द्वेष उत्पन्न होगा नए विषयाओं में भी इस प्रकार से राग द्वेष और 
मोह ये दोष हैं इनके कारण जब प्रवृति होगी वह भी दोष हो जाएगी ॥१०॥ 


तन्‍्मयाज्ञ ॥ ९ १॥ 
(विन्‍न्ययात्‌ू च) वर! #ब्देन रागो गरह्मते / रागसयाद ।विषयदुखनाशे 
विषययुखयाधननाशेषपिे तद्रिषयकों रागोउवातिष्ठते तस्य तथाभूतस्य रागस्य कारण 
पुनः. पुनरर्विषययेवनताद विषयसुखजत्यं रागसयव्ययनं रायसंस्कारप्राबल्य 
रागसंस्कारकचित्र यत्‌स्थिरीभधवाति तस्समादापि रागः ग्रवर्ती;। एव द्वेषमयाद 
द्रेषसंस्काराचित्रात्‌ पुनद्वेषोएपि जायते ॥ £ १॥ 


तन्मयाच्च ॥ ११॥ 
सूत्रार्थ:- राग और द्वेष में अधिक आसक्त होने से बार बार उन वस्तुओं को स्मरण करने 
से राग द्वेष अधिक मात्रा में बढ़ते हैं ॥११॥ 


भाष्यार्थ:- /तत्मयात्‌ च) 'तत्‌' शब्द से राग का ग्रहण होता है । रागमय वस्तु में विषय 
सुख का अभाव होने पर सुख मिलना बंद होने पर अथवा विषय सुख साधन के अभाव 
हो जाने पर उस वस्तु से विषयक राग स्थित हो जाता है बना रहता है । राग के उसी 
प्रकार का होने से राग का जो कारण है पुन: पुन: उस विषय का सेवन करने से, विषय 
सुख से जो उत्पन्न है, राग में जो व्यसमन आसक्ति हो गई, उससे राग संस्कार की प्रवलता 
हो जाती है और राग संस्कार के जो चित्र हैं जो स्थिर बन जाता है उससे और भी 
अधिक राग उत्पन्न हो जाता है, ऐसे ही इसके विरुद्ध द्वेष है, द्वेष संस्कार के जो चित्र 
बनते हैं उससे आगे-आगे द्वेष बनता चला जाता है (राग वाली वस्तुओं से राग होता 
जाएगा और द्वेष वाली वस्तुओं के सामने आने से द्वेष बढ़ता चला जाएगा) ॥ १ १॥ 


अदुृष्टाज्ञ ॥ १ २0 
(अद्ृशव्‌ च) इद्द जन्मानि रागस्य द्वेषस्य कारण सुख दुःखें वाउननुभवन्नापि यो रागो द्वेषो 
वा तत्र ग्रवर्तती तस्य कारणं खबल्‍्वदुएं प्र्वजन्मानुश्तयुखं दुःख यद्वा नैजिकस्वभावः 
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कारणयस्ति / यथा यौवनोद्भधवे तरुणस्य तरुणीविषयकरागस्तरुण्याश्व तरुणविषयको 
राय: / तथा जातस्य स्वत्यपाने राय: / एवं द्वेषोडपे भ्रवत्यसर्पदष्टेशपि सर्पादि द्वेषः, 
नवशिशोरन्ध्रकाराद्‌ द्वेषः ॥/ २॥ 


अदृष्टाच्च ॥ १ २॥ 

सृत्रार्थ:- पूर्व जन्म के अनुभव से भी राग और द्वेष उत्पन्न होते हैं ॥१२॥ 

भाष्यार्थ:- (अद्ृ्त्‌ क्)/ इस जन्म में भी राग द्वेष का जो कारण सुख और दु:ख है 
उसका अनुभव न होने पर भी जो राग द्वेष उत्पन्न होता है या देखा जाता है जो प्रवृति 
होती है बालक में द्वेष की प्रतीति होती है वह पिछले जन्म की होती है, उसमें अदृष्ट 
होता है । उसमें पिछले जन्म में अनुभव किया हुआ सुख या दुःख होता है अथवा 
स्वभाव होता है बहुत पीछे के संस्कार का बाहुल्‍य रहता है। जैसे युवा अवस्था आरंभ 
होने पर युवक का युवती के प्रति और युवती का युवक के प्रति राग उत्पन्न होता है जैसे 
बछड़ा आदि का दूध पीने आदि में राग होता है, इसी प्रकार से द्वेष भी ऐसे ही हो 
जाता है सर्प के न काटने पर भी उसको देखकर द्वेष हो जाता है, जो छोटा बच्चा होता 
है उसको अंधकार से द्वेष होता है अंधेरा देख कर रोने लग जाता है ॥१२॥ 


जातिविशेषाज्ञ / ९ ३॥ 
(जातिविशेषात्‌ च) जातिविशेषात्‌ खल्वापि रागो द्रेषश्च भवाति / सम्भोगरुखाय 
मनुष्यजातेर्मनुष्यजाती) गोजातेगोेंजाती,. शृकरजातेःशकरजाती राग्रोईथ द्वेषश्व 
अश्वजातेर्गीह्िषीजातित:, नकृलजाते: सर्पजातितः परस्पर विद्यते ॥  ३॥ 


जातिविशेषाज्च ॥ १ ३॥ 
सूत्रार्थ- जाति विशेष अर्थात मनुष्य-गौ-अश्व आदि को परस्पर जाति विशेष से राग 
द्वेष होता है ॥१३॥ 
भाष्यार्थ:- /जातिविशेषात्‌ च) जाति विशेष के कारण भी राग द्वेष होता है | उत्तम 
भोग के सुख के लिए मनुष्य जाति का मनुष्य जाति में, गौ जाति का गौ जाति में, शूकर 
जाति का शूकर जाति में राग और द्वेष भी होता है । घोड़े को भैंस से द्वेष होता है 
नकुल-नेवला का सर्प जाति से द्वेष परस्पर होता है यह जन्मजात-स्वाभाविक द्वेष 


होता है ॥१३॥ 


सुखदुःखभवी रागद्वेषौ रागब्वेषाभ्यां प्रशूतयोधमिधिर्मयो: प्रवात्तिभवतीत्युच्यते - 
इच्छाद्वेषपरविका धर्माधर्मयो:ः प्रवृत्ति: ॥/ ४॥ 
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छिच्छाद्वेषणरविका धर्माधर्मयो: प्रवृत्ति) धर्मस्याधर्मस्य च्ष॒ग्रवृत्तिः प्रवर्तन 
खल्विच्छाए्वके रायप्व॑के द्वेषएवक च॒ यथासंख्य॑ विज्ञेयय्‌ / रागात्‌ खत धर्मे शुभकर्मीणि 
प्रवर्ती न हि रागेण बिना कक्तिदतुकले शुभेप्रवत्तिजायते पृण्यफलाथम न च द्वेषेण 
विनाउधर्ममशुभे कर्माच्षराति॥ १ ४॥ 


सुख और दु:ख से परस्पर उत्पन्न होने वाला राग और द्वेष होता है पुनः: राग और द्वेष के 
कारण धर्माधर्म की प्रवृत्ति उत्पन्न होती है। इसको अब कहते हैं- 

इच्छाद्वेषपूर्विका धर्माधर्मयोः प्रवृत्ति: ॥ १ ४॥ 
सृूत्रार्थ:- राग और द्वेष के कारण से धर्माधर्म की प्रवृत्ति होती है ॥ १ ४॥ 
भाष्यार्थ:- (३च्छाद्वेषएरविका धर्माश्र्मयो: प्रवत्ति धर्म और अधर्म की जो प्रवृति होती 
है वह इच्छा पूर्वक अर्थात राग पूर्वक धर्म की प्रवृति होती है और द्वेष पूर्वक अधर्म की 
प्रवृति होती है इस प्रकार से यथासंख्य लगा लेना चाहिए धर्म के साथ इच्छा राग की 
और अधर्म के साथ द्वेष की । राग से धर्म में अर्थात शुभ कर्म में प्रवृत्ति होती है उपकार 
करने लग जाता है, अनुकूल में शुभ में बिना राग के प्रवृत्ति नहीं होती है, पुण्य फल के 
लिए । और बिना द्वेष के भी अधर्म अशुभ कर्म नहीं करता है ॥१४॥ 


अथ धर्माधर्ाश्यां कि भवतीत्युच्यते - 
तत्यंयोगो विभाग: ॥/ १॥ 
(वित) वर अव्ययं हेती / तस्मात्‌ खलु धर्माधमाचिरणात्‌ (संयोग: विभाग:) आत्मनो 
ध्रमाधिर्मकर्मकर्तु: शरीरेण यह्द संयोगो जन्म देह॒धारणं पुनार्विभागों देह्ादुत्कसणं मरणं 
भ्रवाति / एवं जन्ममरणचक्रमनिशमावततीते ध्रमाधियाश्यां यद्वा धर्माधमाचिरणात्‌ ॥ १ ५॥ 


उस धर्म और अधर्म से क्या होता है? उसको कहते हैं - 
तत्संयोगो विभागः ॥१५॥ 

सृत्रार्थ:- धर्माधर्म अर्थात सकाम कर्मों के आचरण से आत्मा का शरीर के साथ संयोग 
और विभाग अर्थात जन्म और मृत्यु होते रहते हैं ॥१५॥ 

भाष्यार्थ:- (तढ) 'तत्‌' यह जो अव्यय है वह हेतु अर्थ में है। उस धर्माधर्म के आचरण 
करने से /संयोगः विभाग: आत्मा का धर्माधर्म कर्म करने वाले का शरीर के साथ 
संयोग होता है अर्थात जन्म होता है देह धारण होता है, और अधर्म के कारण देह से 
छूटना अलग हो जाना या मृत्यु होती है । इस प्रकार से जन्म और मरण का चक्र दिन- 
रात चलता रहता है, धर्म और अधर्म के द्वारा अथवा धर्म और अधर्म के आचरण के 
कारण ॥१५॥ 
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जन्ममरणप्रबन्धरात्‌ खलु - 
आत्मकर्मसतु मोक्षो व्याख्यातः ॥ € ६॥ 
(मोक्ष) जन्मयरणप्रबन्धाद दुःखबहलात्‌ खलु मोक्षो वियोक्ष: /आत्मकर्मसु) 
अध्यात्मकर्मसु परमात्मन: श्रवणमननानिविध्यासनयाक्षात्कारेषप 
तथाउशऊडुगयोगाभ्यासेषप॒. समाधिपर्यन्तेष_ (व्याख्यातः) व्याख्यातों वेकदितव्यः, 
व्याख्यावश्च सवसोक्षशात्रे: 'तमेव विदित्वाएति मसत्यमेति”/ (यजु:. ३९१/१०० 
'अध्यात्मयोगाधिगमेन मत्वा धीरो हर्षशोकौ जह्ााति”/ (कठो:. 2/२/१२/ 
“ययानियमाश्यामात्मसंस्कारो योगाज्जाध्यात्मविध्युपायै:” ॥ € ६॥ 


अब इस जन्म मरण के बंधन से- 

आत्मकर्मसु मोक्षो व्याख्यातः ॥ १६॥ 
सूत्रार्थ:- जन्म कारण प्रवाह छूटना, अष्टांग योग का आचरण रूप आध्यात्मिक कर्मों के 
करने पर होता है ॥ १६॥ 
भाष्यार्थ:- /मोक्ष) जन्म-मरण के बंधन से दुःख की बहुलता से अर्थात दु:खों से जो 
छूटना है विमोक्ष है जो /आत्मकर्मदु) जन्म मरण के प्रवंध से अर्थात दुःखों की बहुलता 
से मोक्ष अर्थात विमोक्ष अर्थात अध्यात्म कर्मों में परमात्मा की श्रवण मनन 
निदिध्यासन और साक्षात्कार रूप कर्मों में तथा अष्टांग योग के अभ्यास करने में जो 
समाधि पर्यत अष्टरांग योग के अभ्यास का पालन करने में /व्याख्यातः) व्याख्यात बताया 
हुआ जानना चाहिए । सभी मोक्ष शास्त्रों में ऐसा बता गया है कि 'तमेव विदित्वाअति 
य॒त्यमोति” (यजु: ३2/2८) “परमात्मा को जानकार के ही मृत्यु को पार होता है” 
“अध्यात्मयोगाधिगगेन गत्वा ध्षीरो हर्षशोकौ जद्माति” (कठो: 2/२/१ २/ “अध्यात्म योग 
की समझा आ जाने पर उसका निर्णय ज्ञात हो जाने पर मनन करके धीर ध्यानी लोग 
हर्ष और शोक को छोड़ देते हैं”  “यमनियमाश्यामात्मसंस्कारो 
योगाज्वाध्यात्मविध्युपाय:” “यम और नियमों के द्वारा आत्मा का संस्कार और 
योगाभ्यास के द्वारा तथा आध्यात्मिक शास्त्रों में जो विधियाँ बताई गईं हैं मन आदि के 
निरोध के द्वारा मोक्ष की सिद्धि होती है” ये सब आत्मा के कर्म हैं ॥१६॥ 

द्वितीयाहिनक॑ समाप्म्‌ / 
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सप्तमो5्ध्यायः तत्र प्रथमाहिनकम्‌ 


विविधानि समस्तानि भौतिकान्याध्यात्मिकानि च कर्माणि परीक्ष्येदानीमत्र गुणान्‌ 
परीक्षमाणः पीठं रचयति प्रथमेन सूत्रेण - 

उक्ता गुणाः ॥ १॥ 
(उक्ताःगुणा:) पूर्व खलूक्ता ये गुणाः रूपादयस्ते परीक्ष्यन्ते, इति शेष: ॥ १॥ 


विविध समस्त (सारे) भौतिक और आध्यात्मिक कर्म की परीक्षा करके अब यहाँ गुणों 
की परीक्षा करते हुए भूमिका रचते हैं, प्रथम सूत्र के द्वारा- 

उक्ता गुणाः ॥ १॥ 
सृत्रार्थ:- पूर्वोकत गुणों की अब परीक्षा की जाती है॥ १॥ 
भाष्यार्थ:- /उक्ताः्युणा:/ पूर्व में जो रूप आदि गुण कहे गए हैं उनकी परीक्षा करेंगे इस 
प्रकार शेष है ॥१॥ 


तत्र रूपादिषु गुणेषु - 

पृथिव्यादिरूपरसगन्धस्पर्शा द्रव्यानित्यत्वादनित्याश्व ॥ २॥ 
(पृथिव्यादिखू्परसगन्धस्पर्शा:) पृथिवीजलाग्रिवायूनां ये गन्धरसरूपस्पर्शा गुणाः 
सन्त्येकेकशो यथासंख्यं ते यथायोग्यं तेषां पिण्डितावस्थायां यद्वा तदवयविद्रव्यगताः 
पृथिव्या गन्धरसरूपस्पर्शाः, जलस्य रसरूपस्पर्शा:, अग्नेरूपस्पर्शों, वायोः स्पर्श:, ते सर्वे 
(द्रव्यानित्यत्वात्‌ अनित्याः च) द्रव्यस्यावयविनो$नित्यत्वात्‌ सन्ति ह्यनित्याः. चकार 


उत्तरसूत्रेणाभिसम्बध्यते, अथचेत्यर्थे ॥ २॥ 


रूप आदि गुणों में- 

पृथिव्यादिरूपरसगन्धस्पर्शा द्रव्यानित्यत्वादनित्याश्व ॥ २॥ 
सृत्रार्थ:- पृथ्वी जलाग्रिवायु इन द्रव्यों के रूप रस गन्ध स्पर्श गुण पृथिव्यादि द्रव्यों के 
अनित्य होने से इनके गुण भी अनित्य है ॥२॥ 
भाष्यार्थ:- /(पएथिव्यादिरूपरसगन्ध्रस्पर्शा)) पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु के जो ग्रध, रस, 
रूप, स्पर्श गुण हैं वे एक एक यथा संभव करके वे यथायोग्य उनके पिंडितावस्था में 
अथवा उनके अवयवी द्रव्यगत (अर्थात) पृथ्वी के गंध, रस, रूप, स्पर्श जल के रस, रूप, 
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स्पर्श अग्नि के रूप, स्पर्श और वायु के स्पर्श (द्रव्यानित्यत्वात्‌ अनित्याः च) वे सभी 


अवयवी द्रव्य के अनित्य होने से अनित्य हैं, चकार उत्तर सूत्र से संबंध है और इति अर्थ 
में है ॥२॥ 


एतेन नित्येषु नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ ३॥ 
(एतेन) अथ चैतेन वर्णनप्रकरणेनायातमिदं यद्‌ (नित्येषु नित्यत्वम्‌ उक्तम्‌) नित्येषु 
द्रव्येषु गुणानां नित्यत्वमुक्त विज्ञेयम्‌ ॥३॥ 

एतेन नित्येषु नित्यत्वमुक्तम्‌ ॥ ३॥ 
सृत्रार्थ:- पूर्वोक्त कथन से नित्य द्रव्यों अर्थात्‌ पृथ्वी जलादि द्वव्यों के परमाणुओं में गुण 
नित्य है ऐसा जानना चाहिए ॥ ३॥ 
भाष्यार्थ:- (एतेन) और इस वर्णन प्रकरण से यह निकला (आया) कि (/नित्येष्‌ नित्यत्वग्‌ 
उक्तम्) नित्य द्रव्यों में गुण नित्य होते हैं ऐसा कहा हुआ जानना चाहिए ॥ ३॥ 


कृत्र नित्येषु नित्यत्वं तन्निर्दिश्यते - 

अप्सु तेजसि वायौ च नित्या द्रव्यनित्यत्वात्‌ ॥४॥ 
(अप्सु तेजसि वायौ च नित्याः) जले अग्नौ वायौ च नित्याः सन्ति तत्तदगुणाः 
(द्रव्यनित्यत्वात्‌) द्रव्यस्य नित्यत्वात्‌ तस्मात्‌ नित्यास्वप्सु नित्ये्य्रौ नित्ये वायौ नित्यौ 
गुण: । द्रव्यस्य नित्यत्वानित्याभ्यां भेदद्वयम्‌, नित्यः परमाणुर्भूतसूक्ष्मो वाअनित्यस्तु 
स्थूलभूतः,तत्र त्वनित्येन गुणेन भाव्यमेवेत्युक्ते हि, इति विवेकः । तेनेदमप्यायातं यत्‌ 
पार्थिवपरमाणावपि गुणो$नित्यो5स्ति ॥४॥ 


किन नित्यों में नित्यपना है वह प्रदर्शित करते हैं- 

अप्सु तेजसि वायौ च नित्या द्रव्यनित्यत्वात्‌ ॥४॥ 
सृत्रार्थ-- जलाग्रिवायु में नित्य गुण है ऐसा जानना चाहिए ॥४॥ 
भाष्यार्थ:- /(अप्यु तेजायि वायौ क्ष नित्याः ) जल में अग्नि में और वायु में जो-जो गुण हैं 
वे-वे नित्य हैं (/&व्यनित्यत्वाद) द्रव्य के नित्य होने से, इसलिए नित्य जल में नित्य अग्गरि 
में नित्य वायु में नित्य होते हैं | द्रव्य का नियत्व और अनित्यत्व से दो भेद होते हैं, 
परमाणु भूत सूक्ष्म नित्य है और स्थूल भूत अनित्य हैं, उनमें अनित्य द्रव्य का अनित्य 
गुण होना ही चाहिए ये कह दिया है, इस प्रकार यह विवेक है । इससे यह भी आया कि 
पार्थिव परमाणु में भी गुण अनित्य हैं ॥४॥ 


अनित्येष्वनित्या द्रव्यानित्यत्वात्‌॥५॥ 
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(अनित्येषु अनित्याः द्रव्यानित्यत्वात्‌) अनित्येषु द्रव्येषु स्थूलेषु यद्वाइवयविषु द्रव्येषु 
गुणा अनित्याः सन्ति द्रव्यस्यानित्यत्वात्‌, द्रव्यय्य नाशेन सह नश्यमानत्वात्‌- 


आश्रयनाशात्‌ । रूपादयो गुणास्तु द्रव्यस्यानित्यत्वादनित्या:ः सन्‍्तीति तु गतमेव 
“पृथिव्यादिखू्परसगन्धस्पर्शा द्रव्यस्यानित्यत्वादनित्याश्व” अस्मिन्‌ द्ितीयसूत्रे 


पुनराम्भो विशेषार्थद्योतनाय,स च ये रूपादिश्योडन्ये गुणाः सन्ति परिमाणादयस्ते 
खल्वाश्रयनाशाज्नयन्ति तेडनित्यद्रव्येषु वर्तमानाः सन्‍्तो$नित्या विज्ञेया: ॥५॥ 


अनित्येष्वनित्या द्रव्यानित्यत्वात्‌॥५॥ 

सृत्रार्थ:- अनित्य द्रव्यों के परिमाणादि गुण भी अनित्य होते है द्वव्यों के अनित्य होने से 
॥ ५॥ 

भाष्यार्थ.- /अनित्येषु अनित्या: द्रव्यानित्यत्वाद) अनित्य द्रव्यों में स्थूलों में अथवा 
अवयवि द्रव्यों में गुण अनित्य होते हैं, द्रव्य के अनित्य होने से । द्रव्य के नाश के साथ 
नाश होने सेज्आश्रय के नाश होने से । रूप आदि गुण तो द्रव्य के अनित्य होने से 
अनित्य होते हैं यह ज्ञात हो ही गया “पृथिव्यादि रूप, रस, गंध, स्पर्श द्रव्य के अनित्य 
होने से अनित्य हैं” (६/० १/०२) इस द्वितीय सूत्र में पुन: आरम्भ करना विशेष अर्थ को 
जानने के लिए है, और वह जो रूप आदि गुणों से अन्य परिमाण आदि हैं, वे आश्रय के 
नाश होने से नाश को प्राप्त होते हैं वे अनित्य द्वव्यों में वर्तमान होते हुए अनित्य जानना 
चाहिए ॥५॥ 


यथा हि जलाग्रिवायवो द्रव्याणि नित्यान्यनित्यानि च तेषां सूक्ष्मत्वस्थूलत्वाभ्यां 
भेदाभ्यां तेषु नित्येषु रूपादयो गुणा नित्याः सन्ति तथा पृथिवी द्रव्यमपि तु नित्य 
चानित्यं च तस्याः सूक्ष्मत्वस्थूलत्वाभ्यां भेदाभ्यां तत्रापि नित्यायां पृथिव्यां रूपादयो 
गुणाः कथं न नित्याः कथं तत्र गुणनित्यत्वप्रसड़गे पृथिवी वर्जिता ? 
इत्याकांक्षायामुच्यते --- 

कारणगुणपूर्वकाः पृथिव्यां पाकजा:॥ ६॥ 

(कारणगुणपूर्वकाः पृथिव्यां पाकजाः)पृथिवीतोः्न्यत्राप्तेजोवायुषु नित्येषु तु रूपादयो 
गुणा नित्या भवन्ति किन्तु पृथिव्यां नित्यायामपि रूपादयो गुणा न नित्या न सदा 
समानाः समावस्थागता वा, यतो ह्मग्रिसंयोगात्‌ परिवर्तन्ते प्राथमिकस्वरूपं त्यजन्ति 
भिन्न स्वरूपमुपयन्ति | तत्कथमित्युच्यते स्थूलायां पृथिव्यां 
दक्षिणोत्तरभिन्नभिन्नप्रदेशनतायां विशिष्टसंस्थानभूतायां घटादिरूपेण विकृतायां 
कार्यभूतायां पृथिव्यां रूपादयो गुणा ये पाकजाः सन्ति ते न कार्यवशगा अपितु 
कारणगुणपूर्वकाः सन्‍्तो मृत्कणेषु कार्यावयवेषु कारणेषु पाकजाः पाकवशगा भवन्ति, 
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यतो ह्यग्निसंयोगात्‌ पृथिव्याः कणाः परमाणवो वा पच्यन्ते पाकं प्राप्रुवन्ति वा, पाकात्‌ 
कणानां परमाणूनां कारणानां रूपादयो गुणाः परिवर्तन्ते ते हि कार्य खलूपलभ्यन्ते 
तस्मात्‌ पार्थिवस्य कार्यवस्तुनो गुणा न कार्ययोगात्‌ किन्तु कारणस्यैव गुणाः सन्ति 
कारणगुणपूर्वकत्वात्‌, पूर्व कारणेषु ते प्रकटीभवन्तिपश्चात्‌ कार्य लक्ष्यन्तेतत एव 
नित्यायामपि पृथिव्यां रूपादयो गुणा न नित्याः । जलादीनां तु रूपादयो गुणाः पाकेन 
न परिवर्तन्ते, दृश्यन्ते च पूर्ववदेव । तत्र पाकजगुणानां रूपादीनां समवायिकारणं 


पृथिवीपरमाणव:, पृथिवीपरमाणुगता रूपादयो गुणा 
अवयविरूपादीनामसमवायिकारणं अग्निसंयोगो निमित्तकारणम्‌ ॥६॥ 


जैसे अग्नि जल वायु द्रव्य नित्य और अनित्य हैं उनके सूक्ष्मत्व स्थूलत्व भेद से उन 
नित्य (द्रव्यों) में रूप आदि गुण नित्य होते हैं तथा पृथ्वी द्रव्य भी तो नित्य और अनित्य 
हैं उसके सूक्ष्मत्व स्थूलत्व भेद से उस नित्य पृथ्वी में रूप आदि गुण कैसे नित्य नहीं हैं 
और क्‍यों उन गुण नित्यत्व प्रसंग में पृथ्वी को वर्जित किया गया ? इस आकांक्षा में 
बताते हैं- 

कारणगुणपूर्वकाः पृथिव्यां पाकजा:॥ ६॥ 
सृत्रार्थ:- पृथ्वी घटादि कार्य में अग्नि के संयोग से आनेवाले गुण पहले कारणों अवयवों 
परमाणुओं में आते है फिर कार्य घट में आते है, अतः पार्थिव परमाणु के गुण नित्य नहीं 
॥ ६॥ 

बाज - (कारणगृणप्वकाः प्थिव्यां पाकजा. पृथ्वी से अन्यत्र अग्नि वायु नित्य द्रव्यों 
में रूप आदि गुण नित्य होते हैं किन्तु पृथ्वी के नित्य होने पर भी रूप आदि गुण नित्य 
नहीं हैं सदा समान अथवा समाबस्था में नहीं रहते हैं, क्योंकि अग्नि के संयोग से 
परिवर्तित होते हैं प्राथमिक स्वरूप को छोड़ देती हैं भिन्न स्वरूप को प्राप्त होती हैं। वह 
कैसे होता है? बताते हैं- स्थूल पृथ्वी में दक्षिण उत्तर भिन्न-भिन्न प्रदेश को प्राप्त होने पर 
या विशिष्ट संस्थान को प्राप्त होने पर घट आदि रूप से विकृत कार्य भूत पृथ्वी में रूप 
आदि गुण जो पकाने से उत्पन्न होते हैं वे कार्य के कारण नहीं होते हैं किन्तु कारण गुण 
पूर्वक होते हुए मिट्टी के कणों में कार्य अवयव कारणों में पाकज>पकाने के कारण होते 
हैं क्योंकि अग्नि के संयोग से पृथ्वी के कण अथवा परमाणु पकते हैं या पाक को प्राप्त 
होते हैं, पकाने से कणों का परमाणुओं का कारणों का रूप आदि गुण परिवर्तित होते हैं 
वे ही कार्य में उपलब्ध होते हैं इसलिए पार्थिव कार्य वस्तु का गुण कार्य के योग से नहीं 
है किन्तु कारण का ही गुण हैं, कारण गुण पूर्वक होने से, पूर्व कारणों में वे प्रकट होते हैं 
पश्चात कार्य में लक्षित होते हैं इसलिए पृथ्वी के नित्य होने पर भी रूप आदि गुण नित्य 
नहीं है । जल आदि का तो रूप आदि गुण पाक से परिवर्तित नहीं होते हैं और पहले 
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जैसा ही दिखते हैं । उन में पाकज रूप आदि गुणों का समवायिकारण पृथ्वी के परमाणु 
हैं पृथ्वी परमाणु गत रूप आदि गुण अवयवबि रूप आदि का असमवायिकारण है अग्नि 
का संयोग निमित्त कारण है ॥६॥ 


कथं पृथिव्यामेव रूपादिगुणानां पाकजत्व॑ं कारणगुणपूर्वक॑ येन नित्यायाः पृथिव्याः 
रूपादयो गुणा अनित्याः स्युः कथचन्नान्यत्राबादिष्वपि रूपादिगुणानां पाकजत्व॑ 
कारणगुणपूर्वक स्वीक्रियते, इत्याकांक्षायामुच्यते-- 
एकद्रव्यत्वात्‌ ॥७॥ 

(एकद्रव्यत्वात्‌) पाकजानां गुणानामेकढद्रव्यत्वात्‌ केवलमेक॑ पृथिवीं द्रव्यमेवाश्रयन्ति 
पाकजा गुणाः, अग्निसंयोगात्‌ पृथिव्यामेव रूपादयो गुणाः पाकजाः खलु भिन्नाभिन्नाः 
प्रादर्भवान्ति न ह्यबादिषु पाकजगुणप्रादुर्भावः कारणगुणाद्‌ भिन्नो भवति तद्गुणस्तु 
रूपादिस्तथैवावतिष्ठते । तादृशी पक्तव्या तु पृथिवी ह्यूस्ति न च जलाग्रिवायवस्तथा 
पक्तव्या:ः, यत्‌ पृथिवीवत्‌ तेष्वषि पाकजगुणाः प्रादुर्भवेयु: | पृथिवी तद्विकारश्व पाके 
दहनकर्मणि लक्ष्यते तस्य दहनाश्रयत्वादग्रेरिन्धनत्वाच्च । न जलं दग्धं भवति तत्तु वाष्पी 
भूयोद्च्छति नाग्रिना$ग्रिर्दयते न वायुरग्नमिना दग्धो भवति, तस्मात्‌ 
पाकजगुणानामेकमेव पृथिवीद्रव्यमाश्रयस्तत्रैव पाकजगुणानां प्रादुर्भावः ॥७॥ 


क्यों पृथ्वी में ही रूपादि जो गुण हैं पाकज वे कारण गुणपूर्वक होते हैं, जिससे 
नित्य पृथ्वी के रूप आदि गुण अनित्य हो जाते हैं। जल आदि में भी अग्नि के संयोग से 
कारण गुण पूर्वक उसमें गुण क्‍यों उत्पन्न नहीं होते ? इस जिज्ञासा में बताते हैं। 

एककद्रव्यत्वात्‌ ॥७॥ 

सृत्रार्थ:- एक ही द्रव्य के ऐसा होने से कि कारण गुण पूर्वक कार्य गुण बदलते हैं ।७। 
भाष्यार्थ,- /(एककद्रव्यत्वातु) पाकज जो गुण हैं वो एक ही द्रव्य में इस प्रकार के परिणाम 
देने वाले होते हैं, और पाकज गुण एक मात्र केवल पृथ्वी का आश्रय लेते हैं । अग्नि के 
संयोग से पृथ्वी में ही रूप आदि जो गुण पाकज के कारण उत्पन्न होते हैं वे भिन्न और 
अभिन्न होते हैं (एक जैसे भी होते हैं और दूसरे भी उत्पन्न होते हैं ), जल आदि में ऐसे 
नहीं होते हैं पाकज गुणों का जो प्रादुर्भाव होता है>उत्पत्ति उसमें जो होती है वो कारण 
गुण से भिन्न होता है (कारण में जैसा दिख रहा होता है वैसा वो नहीं होता है ), लेकिन 
उसके जो गुण होते हैं रूप आदि वे वैसे के वैसे ही रहते हैं। इस प्रकार से परिवर्तन रूप 
वाली जो पकने वाली वस्तु है वो केवल पृथ्वी है, जल, अग्नि और वायु उस प्रकार के 


नहीं पकते हैं, ये तीनों पकते ही नहीं है इस कारण से इनमें पृथ्वी के समान पाकज गुण 


496 |? ०8 € 


सप्तमो&्ध्यायः - प्रथमाहिनकम्‌ 


उत्पन्न नहीं होते हैं | पृथ्वी में और जो उसके विकार होते हैं पाक में, जलाने पर दिखाई 
देते हैं। उसके दहन का आश्रय होने से और उन्हीं के द्वारा जलाए जाने से ऐसा होता है, 
जल दग्ध नहीं होता है दग्ध नहीं होता है , किन्तु वो वाष्प बन के सीधे उड़ जाता है । 
न ही अग्नि जलती है, न ही वायु अग्नि से दग्ध होता है। इसी कारण से पाकज गुणों मे 
केवल एक ही पृथ्वी द्रव्य है, आश्रय बनती है उसी में पृथ्वी में पाकज गुणों की उत्पत्ति 
होती है दूसरों में नहीं होती ।।७।। 


रूपादीनिन्द्रियविषयान्‌ गुणान्‌ परीक्ष्य तत्सहचरितान्‌ गुणानपि परीक्षमाणः 
क्रमप्राप्तां संख्यामन्तरयित्वाइल्पविषयत्वात्‌ पूर्व परिमाणं परीक्षते -- 
अणोर्महतश्चथोपलब्ध्यनुपलब्धी नित्ये व्याख्याते ॥ ८॥ 
(अणो: महतः च ) अणुपरिमाणस्यथ गुणस्थ महतः महत्परिमाणस्य गुणस्य 
(उपलब्ध्यनुपलब्धी) यथायोग्यमन्वयन्यायात्‌, अनुपलब्धिरुपलब्धिश्व॒ (नित्य 
व्याख्याते) नित्ये व्याख्याते वेदितव्ये | अणुत्ववति 
द्रव्येणणुपरिमाणगुणस्यानुपलब्धिरप्रत्यक्षता नित्या, महत्ववति द्र्व्ये 
महत्परिमाणगुणस्योपलब्धिःप्रत्यक्षता नित्याउस्ति ॥८॥ 


अब रूप आदि विषयों की परीक्षा करने के पश्चात, उसके साथ-साथ अब अन्य 
गुणों की परीक्षा करते हुए, क्रम से प्राप्त रूप के बाद संख्या गुण का क्रम आता है, किन्तु 
उसका उलंघन करके, उसको पार करके, अल्प विषय वाला होके, परिमाण की परीक्षा 


कर लेते हैं कि परिमाण का स्वरूप कैसा होता है ? 
अणोर्महतश्चथोपलब्ध्यनुपलब्धी नित्ये व्याख्याते ॥८॥ 

सूत्रार्थ-- अणु परिमाण की नेत्र अदृश्यता तथा महत्‌ परिमाण की नेत्र दृश्यता नित्य 
और सदा होती है, अणु परिमाण सदा दृष्टि विहीन रहेंगे और महत्‌ परिमाण सदा दृष्टि 
युक्त रहेगा ॥८॥ 

भाष्यार्थ:- (अगोः सह्वतः चर »/ अणु परिमाण गुण और जोमहत्‌ परिणाम गुण हैं दोनों 
का /उपलब्ध्यनुपतब्धी) यथायोग्य अन्वय कर लेना चाहिए ।( “अणु और महत” इसको 
क्रमश: होना चाहिए था, परंतु यहाँ क्रम बदलेगा अणु के साथ उपलब्धि और महत्‌ के 
साथ अनुपलब्धि होगा ।) अनुपलब्धि और उपलब्धि इन दोनों की (/नित्ये व्याख्याते) 
नित्य व्याखात समझना चाहिए । अणु परिमाण वाले द्रव्य में उसमें अणु परिमाण की 
जो अनुपलब्धि होती है अर्थात प्रत्यक्ष जो नहीं हो पाता है वो नित्य ही होता है (सदा 
ऐसा ही रहता है कभी उसका प्रत्यक्ष नहीं हो पाता है |) ऐसेमहत्‌ परिमाण वाले द्रव्य 
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में महत्‌ परिमाण की उपलब्धि या प्रत्यक्षता नित्य समझनी चाहिए, महत्‌ परिमाण में 
महत्‌ सदैव अनुभूत होता रहेगा, अणु परिमाण का अणुत्व कभी उपलब्ध नहीं होगा 
॥८॥ 


अणुमहतोः स्वरूपं कारणं च प्रदर्शयन्‌ पूर्व महतः स्वरूपं कारणं च पश्चादणो: 

स्वरूपं कारणं च कथयति -- 
कारणबहत्वाच्च ॥ ९॥ अतो विपरीतमणु: ॥ १ ०॥ 

अनयोःसूत्रयोरेकवाक्यता5ंस्ति- 
(कारणबहुत्वात्‌ च) त्रसरेणुकारणानां शट्यणुकानां बहुत्वातू, चतुरणुककारणानां 
त्यणुकानां बहुत्वात्‌ संहतत्वाद्‌ घटादौ पृथिव्यां च चकारेण प्रचयात्‌ तूलांशूनां 
शिथिलसंयोगाच्च तूलपिण्डे महत्त्वं महत्परिमाणंमहत्परिमाणस्वरूपं वा भवति । अथ 
(अतः विपरीतम्‌ अणुः) अस्मादुक्तलक्षणाद्‌ विपरीतमणु परिमाणमर्थात्‌ 
कारणाबहुत्वात्‌ तथा5प्रचयादणुपरिमाण तत्स्वरूपं च भवति | यत्खलु द्यणुके परिमाणं 
तदणु यच्च प्रचयहीनस्तूलाशुस्तत्राणुपरिमाणमस्ति ॥ ९-१ ०॥ 


अणु और महत्‌ का स्वरूप व कारण दिखाता हुआ, पहले महत्‌ का स्वरूप और कारण 
बता देंगे, उसके बाद अणु के स्वरूप और कारण को बताते हैं,- 

कारणबहत्वाच्च ॥ ९॥ अतो विपरीतमणु: ॥ १ ०॥ 
इन दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है - 
सूत्रार्थ:- द्विणुक आदि कारणों से और तुलान्‍्शुओं के संग्रह से महत्‌ परिमाण गुण 
उपलब्ध होता है इसके विपरीत अणु परिमाण गुण कहलाता है ॥९-१०॥ 
भाष्यार्थ.- (क्ारणबह॒त्वात्‌ व) त्रिसरेणु का जो कारण है द्विणुक, उनकी बहुलता होने 
से। और चतुर अणुक के जो कारण त्रियणुक हैं उनकी बहुलता से संघात से, घट आदि 
पदार्थ और पृथ्वी में 'चकार' से संचय से अर्थात रुई को जो अवयव हैं उनके शिथिल 
संयोग से ही तूल के पिंड-रुई के पिंड में महत्‌ या महत्‌ वाला परिमाण या महत्‌ 
परिमाण का स्वरूप उत्पन्न होता है । और उसके अंशों की बहुलता के विपरीत (अतः 
विपरीतम्‌ अणु:) अर्थात इस लक्षण के परिमाण के विपरीत जो अणु परिमाण होता है 
वह कारण की न्यूनता के कारण, तथा संचय कम होने से अणु परिमाण या उसका 
स्वरूप उत्पन्न होता है | जो द्विणुक का परिमाण होता है वह अणु परिमाण होता है, 
और जो संचय हीन वाला रूई का जो संघात है वहाँ अणु परिमाण होता है ॥९-१०॥ 
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अणोर्महतश्च परिमाणस्याधिकरणमाश्रयो वा यद्यपि भिन्नं भिन्न॑ं भवति परन्तु 
लोके खल्वेकाधिकरणे5पि व्यवह्ियते5णुत्वं॑ महत्त्व च तत्कथमित्युच्यते - 
अणुमहदिति तस्मिन्‌ विशेषभावाद विशेषाभावाच्च ॥ १ १॥ 
(तस्मिन्‌)एकस्मिन्‌ व्यवह्वियमाणे पार्थिवद्रब्ये (अणु महत्‌ इति) अणु महत्‌ 
परिमाणंव्यवह्निियते (विशेषभावात्‌विशेषाभावात्‌ च) विशेषो विशिष्टधर्म: 
सापेक्षो5पकर्ष उत्कर्षश्वोभयविधः परीक्षणीयात्मकः । यथा बिल्वस्य महत्त्वमपेक्ष्य 
ह्यामलकेउणुत्वं तस्मिन्नेव महत्त्व च कुवलयस्याणुत्वमपेक्ष्य भवति । यदा5पकर्षोपेक्ष्यते 
तदा स विशेषो विशिष्टधर्मस्तदा मलकमणु बिल्वात्‌ तत्रामलके5पकर्षभावाद्विल्वं 
महदपकर्षभावात्‌ । अथ यदा5पकर्षोष्पेक्ष्ये तदा स विशेषो विशिष्टधर्मस्तदा 
महदामलकमस्ति कुवलयात्‌ तत्रामलके खलूत्कर्षभावात्‌ कुवलमणूत्कर्षाभावात्‌ ॥ १ १॥ 


एक समय अणु औरमहत्‌ परिणाम का जो अधिकरण आश्रय होता है वो वस्तुत: 
तो अलग-अलग ही होता है, परंतु लोक में एक अधिकरण में भी ऐसा व्यवहार होता है 
अणुत्व और महत्व का। वह कैसे होता है? 

अणुमहदिति तस्मिन्‌ विशेषभावाद्‌ विशेषाभावाच्च ॥ १ १॥ 

सूत्रार्थ-- एक ही पदार्थ में अणु और महत्‌ ये दोनों व्यवहार लौकिक दृष्टिकोण से होते 
हैं, अन्य द्रव्य की अपेक्षा उत्कर्ष और अपकर्ष होने और न होने से ॥ १ १॥ 
भाष्यार्थ:- /तस्मिनु) एक ही व्यवहार करने योग्य पार्थिव द्रव्य में /(अणु यहत्‌ हति) अणु 
और महत्‌ परिमाण का व्यवहार होता है, (वह कैसा होता है? ) विशेष अर्थात विशिष्ट 
धर्म जो उसको पृथक करने वाला धर्म है वह सापेक्ष होता है उत्कर्ष और अपकर्ष वाला 
परीक्षा करने के योग्य होता है ।( जैसे कि उदाहरण दे रहे हैं) विल्‍्व को उसके महत्व को 
देखकर के उसकी अपेक्षा से आवला छोटा कहा जाएगा और उसी आंवले में महत्व भी 
हो जाता है पर कब उसके सामने जब बेर आजेगा तो बेर की अपेक्षा से आवला महत्‌ 
हो जाएगा । जब अपकर्ष अर्थात अधिकता देखते हैं तब वह विशिष्ट धर्म हो जाता है 
आंवला में अणु हो जाता है विल्व से । वहाँ आंवले में अपकर्ष का अभाव हो जाने से 
विल्व महत्‌ हो जाता है अपकर्ष के न होने से और जब अधिकता को देखते हैं तब वो 
विशेष धर्म वाला हो जाता है, तब बद्रिफल से आंवला बड़ा हो जाता है। वहाँ आंवलक 
में उत्कर्ष के हो जाने से और कुवलक में जो उत्कर्ष का अभाव हो जाने से ऐसा छोटापन 
हो जाता है ॥११॥ 


एकस्मिन्‌ पार्थिवद्रव्य सापेक्षविशेषस्यापकर्षस्योत्कर्षस्य. भावादभावाच्च 
कथमणुत्वमहत्त्वव्यवहारः कल्प्यतेषत्रोच्यते - 
एककालत्वात्‌ ॥ १२॥ 
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(एककालत्वात्‌) यतो ह्येकस्मिन्‌ काले तत्रैकस्मिन्‌ पार्थिवद्रव्ये5णुत्वं महत्त्वं च प्रतीयते 
यद्वोपलभ्यते । सापेक्षविशेषभावाभावनिमित्ता तयोरुपलब्धि: ॥ १२॥ 


एक ही पार्थिव द्रव्य में सापेक्ष विशेष जो अपकर्ष या उत्कर्ष है उन दोनों के होने 

और न होने से अणुत्व और महत्व व्यवहार कैसे हो जाते हैं? उसे कहते हैं- 
एककालत्वात्‌ ॥ १२॥ 

सृत्रार्थ:--एक द्रव्य में अणुत्व और महत्व इन दोनों व्यवहारों की उपलब्धि अन्य दो 
पदार्थों के साथ एक ही काल में तुलना करने से होती है ॥ १ २॥ 
भाष्यार्थ:- (एककालत्वातु) क्योंकि एक ही वस्तु अणुत्व या महत्व कहा जाता है ऐसी 
उपलब्धि हो रही होती है । सापेक्षता जब वहाँ रहती है जब बदरी के सामने आंवला 
रहेगा तब वह बड़ा दिखेगा और जैसे ही बेल आजेगा तो वह छोटा दिख जाएगा । 
प्रतीति के कारण ऐसा होता है वैसे और कोई कारण नहीं होता ॥१२॥ 


दृष्टान्तान ॥ १ ३॥ 
(दृष्टान्तात्‌ च) 'अणु महत्‌' परिमाणमस्ति गुणः, गुणेषु भवति ह्यूपकर्षोत्कषपिक्षा, तत्र 
दृष्टानतो विद्याताो यथा रूपं रसो वा गुण: । वस्त्रशडखस्फटिकेषु 


श्वेतत्वमपकर्षोत्कषपिक्षया लक्ष्यते यथा च द्वाक्षाखर्ज्रयोर्मधुररसो5पकर्षोत्कष पिक्षया 
लक्ष्यते ॥ १ ३॥ 


दृष्टान्ताच ॥ १ ३॥ 

सूत्रार्थ:- रूप रस आदि गुणों में भी उत्कर्ष-अपकर्ष की अपेक्षा होने के समान परिमाण 
गुण में भी उत्कर्ष अपकर्ष होता है ॥१३॥ 

भाष्यार्थ:- (ह्शन्तातव्‌ न्‍) अणु औरमहत्‌ ये जो परिमाण हैं ये दोनों ही गुण हैं और गुणों 
में अपकर्ष और उत्कर्ष की अपेक्षा रहती है । उसमें दृष्टांत है- एक रूप दूसरे रूप से 
अधिक हो जाता है, एक रस दूसरे रस से अधिक हो जाता है जैसे एक मीठा आम दूसरे 
आम से अधिक मीठा हो जाता है। वस्त्र में शंख में और स्फटिक मणि काँच में उसमें जो 
श्वेतत्व होता है वह उत्कर्ष और अपकर्ष की अपेक्षा से मिलता है, (स्फटिक से अधिक 
शंख में और उससे अधिक वस्त्र में सफेद पना होता है ) अंगूर में और खजूर में जो 
मिठास होता है वह वहाँ कम और अधिक दिखता है । मिठास तो एक ही होती है फिर 
भी एक में अधिक और एक में कम होती है अपकर्ष और उत्कर्ष के कारण से ॥१३॥ 


परन्तु स एषो5णुत्वमहत्त्वव्यवहारो द्रव्येषु वर्तते किन्तु - 
अणुत्वमहत्त्वयोरणुत्वमहत्त्वाभावः कर्मगुणैव्याख्यातः ॥ १४॥ 
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(अणुत्वमहतत्त्वयो: अणुत्वमहत्त्वाभाव:) अणुत्वे5अणुत्वस्य महत्त्वे 
महत्त्वस्याभावो5स्ति,नाणुत्वे5णुत्वं न च महत्त्वे महत्त्व विद्यते । स चाभावः (कर्मगुणैः 
व्याख्यातः) कर्मभिर्गुणैश्च तुल्यो व्याख्यातो वेदितव्यः । कर्माणि न स्वतनन्‍त्राणि गुणा 
अपि न स्वतन्त्राः किन्तु कर्मगुणा द्रव्याश्रयिण: सन्ति तथैवाणुत्वं महत्त्वं च द्रव्याश्रयि 
भवति न स्वतन्त्रमू, तस्मादणुत्वे नाणुत्व॑ न च महत्त्वे महत्त्वमस्ति तथा 
चोत्क्षेपणकर्मणि न पुनरुत्क्षेपणं रूपगुणे पुनर्नरूपगुणः कल्प्यते तथैवाणुत्वे नाणुत्व॑ 
महत्त्वे न महत्त्वं कल्पयितुं शक्‍्यते5स्वतन्त्रत्वादेव ॥ १ ४॥ 


लेकिन यह जो अणुत्व महत्व का व्यवहार होता है जो वो वस्तुत: गुणों में नहीं 

अपितु द्रव्यों में होता है, कहा जाता गुणों में है लेकिन होता द्रव्यों में है - 
अणुत्वमहत्त्वयोरणुत्वमहत्त्वाभावः कर्मगुणैव्याख्यातः ॥ १४॥ 

सृत्रार्थ:--अणुत्व में अणुत्व और महत्व में महत्व का अभाव होता है यह अणुत्व और 
महत्व का अभाव कर्म और गुणों के समान समझना चाहिए ॥ १४॥ 
भाष्यार्थ:- (अणृत्वमह्वत्वयोः अणृत्वमह्वत्ताभाव:) अणुत्व में अणुत्व का और महत्व में 
महत्व का अभाव होता है, अणुत्व में अणुत्व का और महत्व में महत्व नहीं होता है । 
और वो अभाव है /कर्मगृणै: व्याख्यातः) कर्मों के साथ और गुणों के साथ समानत है 
ऐसा जानना चाहिए । कर्म स्वतंत्र नहीं रहते हैं अपनी सत्ता में अपने आप नहीं रहते हैं 
और गुण भी अपने आप नहीं होते हैं द्रव्य के आश्रित होते हैं, किन्तु कर्म और गुण द्रव्य 
के आश्रय वाले होते हैं। ऐसे ही अणुत्व और महत्व भी द्रव्य के आश्रित होते हैं ये अपने 
आप में अर्थात स्वतंत्र नहीं होते हैं। इसलिए अणुत्व में अणुत्व नहीं रहेगा और महत्व 
में महत्व भी नहीं रहता है । तथा उत्क्षेपण कर्म में उत्क्षेपण कर्म नहीं होता है रूप गुण 
में रूप गुण नहीं होता है इसकी कल्पना नहीं कर सकते, ऐसे ही अणुत्व में अणुत्व या 
महत्व में महत्व की कल्पना नहीं की जा सकती है, दोनों के स्वतंत्र न होने से ॥ १४॥ 


कर्मगुणैव्याख्याता इत्युच्यते, कर्माणि न कर्मवन्ति गुणा न गुणवन्त इति कुतः, 
अत्रोच्यते - 
कर्मभिः कर्माणि गुणैश्व गुणा व्याख्याताः ॥ १५॥ 
(कर्मभिः कर्माणि गुणैःच गुणाः व्याख्याताः) व्याख्यातानि कर्माणि व्याख्याता गुणाश्चव 
कर्मभिर्गुणैश्च सम्बध्यन्ते न वेति तत्र न सम्बध्यन्ते खल्वेष सिद्धान्तः “द्रव्याश्रय्यगुणवान्‌ 
लीक ” (१।१।१६) द्रव्याश्रयी चाणुश्व गुणः, “एकद्रव्यमगुणं ...... “(१।१।१७) 
“गुणवैधर्म्यान्न कर्मणां कर्म” (१।१।२४) कर्म कर्मणा सह न सम्बध्यते तस्य क्षणिकत्वात्‌ 
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। तस्मात्‌ कर्माणि कर्मभिरसम्बद्धानि शून्यानि वा व्याख्यातानि गुणैश्थ गुणा असम्बद्धा: 
शून्या व्याख्याताः ॥ १ ५॥ 


कर्म गुणों के साथ व्याख्यात हो चुका है, कर्मों में कर्म नहीं होता है और गुणों मे गुण 
नहीं होता है ये तो बता दिया, पर ऐसा क्यों कहा? इस विषय में बता रहे हैं- 

कर्मभिः कर्माणि गुणैश्व गुणा व्याख्याताः ॥ १ ५॥ 
सृत्रार्थ:-कर्म से कर्म शून्य तथा गुणों से गुण असम्बद्ध रहता है ॥१५॥ 
भाष्यार्थ:- कर्म की भी व्याख्या हो गयी और गुण की भी व्याख्या हो गयी, कर्म के साथ 
कर्म या गुण के साथ गुण संबंध रखते हैं या नहीं इस विषय में कहा जाता है कि “नहीं 
रखते हैं' यही सिद्धान्त है, क्‍यों <्व्याश्रय्यगुणवान्‌ .....” (!/2// ६/ “द्रव्य के आश्रित 
होते हैं और गुण रहित होते हैं” इसी प्रकार जो अणु जो गुण है वह द्रव्य के आश्रित 
रहता है और “एकढ्रव्यमगुण्णं..... /2/2/2७/ एक द्रव्य अगुण कहा है। “गृणवैश्वस्यात्रि 
कर्मणां कर्म//१/2/ २४) गुणों के साथ विरोध होने से कर्मों का कर्म कार्य नहीं होता है। 
कर्म कर्म के साथ नहीं जुड़ता है उसके क्षणिक होने से। इसलिए कर्मों में कर्म की शून्यता 
अर्थात असम्बद्धन्संबंध का न होना कहा जाना चाहिए । गुणों के साथ गुण असम्बद्ध 
होते हैं या गुण गुण से रहित होते हैं ऐसा व्याख्यान समझना चाहिए, पीछे ऐसा ही 
कहा है ॥१५॥ 


तस्मादेव व्याख्यानप्रकारात्‌ - 
अणुत्वमहत्त्वाभ्यां कर्मगुणाश्व व्याख्याताः ॥ १६॥ 
(अणुत्वमहत्त्वाभ्यां कर्मगुणाः च व्याख्याताः) यथाएणुत्वं नाणुत्ववत्‌,महत्त्वं न महत्त्ववत्‌ 
तस्याणुत्वस्य महत्त्वस्यास्वतन्त्रत्वाद्‌ द्रव्याश्रयित्वात्‌ तथैव कर्म नाणुत्वमहत्त्ववत्‌, गुणो 
नाणुत्वमहत्त्ववान्‌ तस्यास्वतन्त्रत्वाद्‌ द्रव्याश्रयित्वात्त अथ च यथा कर्मभिः 
कर्माण्यसम्बद्धानि शून्यानि गुणाश्व गुणैरसम्बद्धा: 
शून्यास्तथैवाणुत्वमहत्त्वाभ्यामसम्बद्धानि शून्यानि कर्माणि, 
गुणाश्चाणुत्वमहत्त्वाभ्यामसम्बद्धा: शून्याः सन्ति यतो गुणाः सन्त्यगुणवन्तः कर्माणि च 
सन्त्यगुणवन्ति, अणुत्वं महत्त्वं च गुण: ॥ १६॥ 


उसी व्याख्यान के अनुसार फिर दूसरी बात कह रहे हैं- 
अणुत्वमहत्त्वाभ्यां कर्मगुणाश्व व्याख्याताः ॥ १ ६॥ 
सृत्रार्थ-- कर्म और गुण भी अणुत्व और महत्व से शून्य है ॥१६॥ 
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भाष्यार्थ:- (अणुत्वमहत्त्वाभ्यां कर्मगुणा: क्ष व्याख्याताः) जैसे जो अणुत्व होता है वह 
अणुत्व से रहित होता है,महत्‌ महत्व वाला नहीं होता है उस अणुत्व और महत्व के 
स्वतंत्र न होने से किन्तु द्रव्य आश्रित होने से, इसी प्रकार से कर्म भी अणुत्व वाला और 
महत्व वाला भी नहीं होता है | गुण भी अणुत्व और महत्व वाला नहीं होता है 
उसके-गुण के भी स्वतंत्र न होने से द्रव्य के आश्रयी होने से । जैस कर्मों से कर्म असम्बद्ध 
रहता है शून्य अर्थात रहित रहता है वैसे ही गुण भी गुण से असम्बद्ध रहते हैं शून्य 
रहते हैं, ऐसे कर्म भी अणुत्व से और महत्व से शून्य अर्थात रहित होते हैं, गुण भी 
अणुत्व और महत्व से शून्य अर्थात असम्बद्ध होते हैं, क्योंकि गुण गुण रहित होते हैं और 
कर्म भी गुण रहित होते हैं, और अणुत्व और महत्व ये दोनों गुण हैं इसलिए कर्म और 
गुण या अणुत्व महत्व (कोई भी लंबाई चौड़ाई ये सभी के सभी इनसे रहित होते हैं 
फिर भी बोलते हैं एक गुण दो गुण जैसे रूप में एक गुण है पर रूप में संख्या नही होती 
है यहाँ वस्तुत: द्रव्य में एकत्व होता है रूप में नहीं होता है ) ॥१६॥ 


दीर्घत्वह्वस्वत्वयोरपि महत्त्वाणुत्वाभ्यां परिकर्मसादृश्यमतिदिशति - 
एतेन दीर्घ॑त्वह्वस्वत्वे व्याख्याते ॥ १ ७॥ 

(एतेन) महत्त्वाणुत्वयोर्लक्षणादिपरिकर्मणा (दीर्घत्वह्वस्वत्वे) यथासंख्यं दीर्घ॑त्वह्नस्वत्वे 
(व्याख्याते) व्याख्याते वेदितव्ये । महत्त्वाणुत्वयोर्विषये यत्किश्विदुक्त लक्षणादिकं तत्‌ 
सर्व दीर्घत्वह्वस्वत्वयोरपि तथैव विज्ञेयम्‌ । तदत्र परिगण्यते - कारणबहुत्वाद्‌ दीर्घ॑त्वं 
कारणाबहुत्वाद्ध्रस्वत्वम्‌ू, उत्कषपिक्ष॑ दीर्घत्वमपकषपिक्ष हस्वत्वम्‌ । दीर्घत्व॑ न 
दीर्घत्ववत्‌ू, हस्वत्व॑ न हस्वत्ववत्‌ । इंद॑ खलु महत्त्वाणुत्वाभ्यां सादृश्यं 
दीर्घत्वह्वस्वत्वयोरेतदर्थमुक्त यतो हि यत्र महत्त्वं तत्र दीर्घ॑त्वं यत्राणुत्वं तत्र हस्वत्वम्‌ । 
कथं पुनः कारणाभेदे कार्यभेद:? यतो हि गुरुत्वं प्रस्तारं वापेक्ष्य महत्त्वाणुत्वयोर्ग्यवहारो 
लम्बत्वमपेक्ष्य दीर्घत्वह्नस्वत्वयोर््यवहारो5स्तीति भेद: । व्यवह्ियते च समेषु महत्सु 
दीर्घो"्यं तथा समेषु दीर्घेषु महानयमिति । तत्र चतुःषु परिमाणेषु खल्वणुत्वमहत्वयोः 
परिमाणयोः प्राधान्यमिति ज्ञापयति ह्यमाचार्यस्य सूत्रशैली ॥ १ ७॥ 


दीर्घत्व हूसत्व का भी महत्व और अणुत्व के साथ परिकर्म- प्रकृया सादृश्य दिखाता है, 
इस विषय में कहते हैं- 

एतेन दीर्घत्वह्वस्वत्वे व्याख्याते ॥ १ ७॥ 
सूत्रार्थ- महत्व और अणु परिमाण के समान दीर्घत्व और हसत्व परिमाण को भी 
समझना चाहिए ॥ १ ७॥ 
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भाष्यार्थ:- (एतेन) महत्व और अणुत्व के लक्षण आदि प्रक्रिया से /दीर्घत्वह्नस्वत्वे) 
यथासंख्य (क्रमानुसार) दीर्घत्व हसत्व की /(व्याख्याते) व्याख्या समझ लेनी 
चाहिए।महत्‌ और अणुत्व के विषय में जो कुछ भी लक्षण आदि कहा गया है वह सब 
दीर्घत्व हसत्व में भी वैसे ही जानना चाहिए । उसका यहाँ परिगणन करते हैं - कारण 
के बहुत्व होने से दीर्घत्व और कारण के अबहुत्व होने से हसत्व है, उत्कर्ष की अपेकषा 
से दीर्घत्व अपकर्ष की अपेक्षा से हसत्व होता है। दीर्घत्व दीर्घ वाला नहीं होता हसत्व 
हसत्ववाला नहीं होता । यह महत्व और अणुत्व के साथ सादृश्य दीर्घत्व और हसत्व का 
इसलिए कहा जाता है क्‍योंकि जहां महत्व है वहाँ दीर्घत्व है और जहां अणुत्व है वहाँ 
हसत्व है फिर कारण के भेद में कार्य का भेद क्‍यों ? क्योंकि गुरुत्व (भारीपन) या 
फैलाव की अपेक्षा से महत्व और अणुत्व का व्यवहार होता है और लंबत्व (लंबापन) की 
अपेक्षा से दीर्घत्व और हसत्व का व्यवहार होता है इस प्रकार का भेद है, और समान 
महत्‌ परिमाणों में यह दीर्घ है तथा समान दीर्घों में यह महान है इस प्रकार व्यवहार 
किया जाता है । उन चारों परिमाणों में अणुत्व और महत्व परिमाण की प्रधानता है 
यह जनाती है आचार्य की सूत्र शैली में ॥ १७॥ 


कि तत्परिमाणं नित्यामथानित्यमित्यत्रोच्यते - 
अनित्येडनित्यम्‌ ॥ १८॥ नित्ये नित्यम्‌ ॥१९॥ 
अनयोः सूत्रयोरेकवाक्यता5ंस्ति - 
(अनित्ये अनित्यं नित्ये नित्यम) एतद्यत्परिमाणमुक्त तदनित्यं च नित्यं च 


भवति, अनित्यं खल्वनित्ये द्रव्ये वर्तमानं तस्यानित्यद्रव्यस्य नाशात्‌ तदपि नश्यति तस्य 


यावदाश्रयद्रव्यभावित्वादाश्रयनाशात्‌ । अथ नित्यं परिमाणं नित्ये द्रव्ये वर्तते 
तदाश्रयद्रव्यस्य नित्यत्वात्‌ तस्य यावदाश्रयद्रव्यभावित्वात्‌ ॥ १८-१९॥ 


क्या वह परिमाण नित्य है अथवा अनित्य है? इसको यहाँ कहते हैं- 
अनित्येडनित्यम्‌ ॥ १८॥ नित्ये नित्यम्‌ ॥१९॥ 

इन दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है- 

सृत्रार्थ:- अनित्य द्रव्य में परिमाण अनित्य तथा नित्य द्रव्य में नित्य परिमाण होता है 

॥१८-१९॥ 

भाष्यार्थ:- /अनित्ये आनित्य॑ नित्ये नित्यण) यह जो परिमाण कहा वह अनित्य और 

नित्य होता है, अनित्य द्रव्य अनित्य वर्तमान है उसका अनित्य द्रव्य के नाश होने से वह 

भी नष्ट हो जाता है उसका जो आश्रय विद्यमान होने से (वह परिमाण) और आश्रय के 

नाश होने से (उसका भी नाश हो जाता है) और नित्य परिमाण गुण नित्य द्रव्य में 
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रहता है उसके आश्रय द्रव्य के नित्य होने से जो आश्रय द्रव्य विद्यमान होने से ॥ १ ८- 
१९॥ 


नित्यं परिमाणंनित्यं द्रव्यं किम्‌ - इत्याकांक्षायामुच्यते - 

नित्यं परिमण्डलम्‌ ॥२०॥ 
(परिमण्डलं नित्यम्‌) परितः सर्वतो मण्डल गोल गोलाकारं निःशेषगोलाकारं परिमाणं 
द्रव्यं च यदणु महत्‌ तन्नित्यं परिमाणं द्रव्यं च । परिमण्डलशब्देन सर्वतो गोलाकारं 
परिमाणं द्रव्यं चोभयं लक्ष्यते । तेनाणुमहदिति प्रधानं परिमाणद्वयमेव गृह्यते न 
दीर्घह्वस्वे । दीर्घह्वस्वे परिमाणे निमित्तकारिते द्रव्यान्तर्वर्तिनी भवतः, द्रव्यपीडनं हि 
तयोर्निमित्त परन्तु परिमण्डलं परितः सर्वतः स्वतनन्‍्त्रमप्रतिबद्धमप्रतिहतं सर्वतो 
गोलाकारं तु पीडनमन्तरेण नैसर्गिकमेव भवति तच्न द्रव्यं खलु परमाणुराकाशश्व, तौ 
नित्यौ तयोश्वाणु महत्‌ - इति परिमाणं नित्यम्‌ । तथैव सम्यगुक्त चन्द्रकान्तभाष्ये 
“तच्चैतत्परिमण्डलमणुमहच्च॒ यथाविषयं वेदितव्यम्‌” अणुत्वे परमाणुर्निरेतिशयगोलो 
गोलाकारो वा महत््वे चाकाशो निरतिशयगोलो गोलाकारो 
वा,परमाणौकेवलमणुत्वमाकाशे केवल महत्त्वं नित्यमेव । शडुकरमिश्रेण सूत्र न 
सम्यग्व्याख्यातम्‌ ॥२०॥ 


नित्य परिमाण नित्य द्रव्य कौन सा है? इस आकांक्षा में कहते हैं- 

नित्यं परिमण्डलम्‌ ॥२०॥ 
सूत्रार्थ- अणु और महत्‌ परिमाण तथा अणु और महत्‌ द्रव्य नित्य है। 
भाष्यर्थ:- (परिसण्डल नित्यम) परित:८ सर्व ओर से मण्डल, गोल> गोलाकार । पूर्ण 
रूप से गोलाकार परिमाण और द्रव्य है जो अनु और महत्‌ है वह नित्य परिमाण और 
द्रव्य हैं। परिमण्डल शब्द से सब ओर से गोलाकार परिमाण और द्रव्य दोनों ग्रहण होते 
हैं । इससे अणु और महत्‌ दो ही प्रधान परिमाण ग्रहीत होते हैं, दीर्घ और हृस्व नहीं । 
दीर्घ हस्व परिमाण निमित्त के कारण से द्रव्य के अंतर्वर्ति होते हैं, द्रव्य का पीड़न 
(तोड़ना मारना आदि) ही उन (हस्व और दीर्घ) के निमित्त हैं परंतु परिमंडल> परित:- 
सब ओर से स्वतंत्र न बंधा हुआ न पिटा (आघात किया) हुआ सब ओर से गोलाकार तो 
पीडन के बिना नैसर्गिक ही होता है और वह द्रव्य परमाणु और आकाश है वे दोनों 
नित्य हैं और उनके उनके अणु और महत्‌ परिमाण भी नित्य हैं। वैसे ही चंद्रकांत भाष्य 
मे ठीक कहा है “तच्नैतत्परिमण्डलमणुमहच्नच॒ यथाविषयं वेदितव्यम्‌” अणुत्व में जो 
परमाणु हैं वह निरतिशय गोल या गोलाकार है और महत्व में आकाश निरतिशय गोल 
केवल महत्व नित्य ही है। शंकर मिश्र ने सूत्र की सम्यक व्याख्या नहीं की ॥२०॥ 
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आमलकादिवत्‌ कथं नापकषपिक्ष परमाणौ स्यादणुपरिमाणमनित्यं तथा कथ्थं 
नोत्कषपिक्षमाकाशे महत्त्वमनित्यमित्यत्रोच्यते - 


अविद्या च विद्यालिडुगम्‌ ॥२१॥ 
(अविद्या च विद्यालिइ्गम्‌) यथा ह्यविद्याकथनाद्‌ विद्या लिड्ग्यते ज्ञायते यदस्ति 


विद्या, न हि 'विद्यामन्तरेणाविद्या भवति तथैवापकर्षमपेक्ष्याणुपरिमाणमनित्यं सत्‌ 
स्वभिन्नं नित्यमणुपरिमाणं क्चिद्वर्ततनं साधयति, परमाणौखल्वपकर्षो 
निरतिशयस्तस्मात्तत्राणुपरिमाणं स्थितमेव, तथैवोत्कर्षमपेक्ष्य महत्परिमाणमनित्यं सत्‌ 
स्वभिन्नं क्रचिद्वर्ततानं नित्यं. महत्परिमाणंसाधयति, आकाशे खलूत्कर्षो 


निरतिशयस्तस्मात्‌ तत्र महत्परिमाणंनित्यमस्ति। एतदपि सूत्र शडुकरमिश्रादिभिर्न 
सारल्येन व्याख्यातम्‌ ॥२१॥ 


अविद्या च विद्यालिडगम्‌ ॥२१॥ 


सूत्रार्थ-- जैसे अविद्या विद्या की सत्ता का प्रमाण है वैसे ही अनित्य परिमाण नित्य 
परिमाण का प्रमाण है ॥२१॥ 


भाष्यार्थ:- (अविद्या च विद्यालिड्-गम्‌) जैसे अविद्या के कहने से विद्या जानी जाती है, 
कि विद्या है, क्योंकि विद्या के बिना अविद्या नहीं होती वैसे ही अपकर्ष कि अपेक्षा से 
अणु परिमाण अनित्य होते हुए अपने भिन्न किसी नित्य अणु परिमाण कि विद्यमानता 
सिद्ध होती है, परमाणु में निरतिशय अपकर्ष है इसलिए वहाँ अणु परिमाण अनित्य 
होते हुये अपने से भिन्न किसी विद्यमान नित्य महत्‌ परिमाण को सिद्ध करता है, 


आकाश में निरतिशय उत्कर्ष है इसलिए उसमें महत्‌ परिमाण नित्य है। यह सूत्र भी 
शंकर मिश्र आदि ने सरलता से व्याख्यात नहीं किया है ॥२१॥ 


कथमाकाशे महत्परिमाणं? नहि तत्राकाशेड्वयवोत्कर्षो निरतिशयस्तस्य 


निरवयवत्वात्‌ । अत्रोच्यते - 


विभवान्महानाकाश:॥ २२ [क] तथा चात्मा ॥ २२ [ख] 
तदभावात्‌ अणु मनः ॥२३॥ 
अनयोः सूत्रयोरेकवाक्यताउंस्ति- 
(आकाशः महान्‌ विभवात्‌) आकाशो महान्‌ महत्परिमाणवानस्ति विभवात्‌ - विभवो 


विभुत्व॑ सर्वद्रव्यसंयोगित्वमस्ति ह्याकाशस्य, तस्मादाकाशे महत्परिमाणं तच्चन 
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नित्यमुक्तम्‌ (तथा च आत्मा) आत्मा' सामान्य पदं परमात्मनि जीवात्मनि च प्रयुज्यते 
तस्मादेव पृथक्‌ पठितो लक्षणाय, आकाशमनसोर्मध्ये च क्षिप्त;. नोचेत्‌ 
“विभवान्महान्तावाकाशात्मानौ” इति सूत्रेण भवितव्यमासीत्‌ । तेनायातमिदं यत्‌ तथा 
च विभवाद्‌ विभुत्वादात्मेति विश्वस्यात्मा परमात्मा महान्‌, परमात्मनो विभुत्व॑ 
सर्वान्तर्यामित्वमनन्तत्वं च तस्मात्‌ परमात्मा महान्‌ तत्रापि महत्त्व नित्यम्‌(तदभावात्‌) 
आत्माश्नुकृष्यते । आत्मा शरीरस्यात्मा शारीर आत्मा विभुत्वाभावान्न महान्‌ किन्तु स 
त्वेकदेशी शरीरवर्ती हि नहि शरीराद्‌ बहिरस्ति *(मनः अणु) मनो5णु खल्वस्ति न तु 
परमाणुवत्‌ किन्तु तदभावाद विभुत्वाभावादेव । उच्यते हि समानतनन्‍्त्रे 
“ज्ञानायौगपद्यादेक॑ मनः .... यथोत्तहेतुत्वाच्चाणु” (न्याय. ३।२।५८-६१) तथा चात्र 
वात्स्यायनः “अणु मनः .... ज्ञानायौगपद्यात्‌, महत्त्वे मनसः सर्वेन्द्रियसंयोगाद्‌ युगपद्‌ 
विषयग्रहणं स्यात्‌” जीवात्मा सर्वस्मिज्छरीरे सर्वेष्विन्द्रियिषु निजचैतन्यशकत्या तिष्ठति 
मनस्तु खल्वेकस्मिन्नेवेन्द्रिये प्रवर्तयितृत्व॑ भजते । अथवा (तदभावात्‌ अणु मनः) 
विभुत्वाभावात्‌ु॒ खल्‍वणु मनोउ$स्ति, तथा चात्माष्नुकृष्यते मध्यपठितो 
देहलीदीपकन्यायतः, स चात्मा शारीरो विभुत्वाभावात्‌ खल्वणुरस्ति प्रत्येकस्मिज्छरीरे 
तस्य मनोवद्‌ भिन्नभिन्नत्वाद्‌ यथा मनः 


*। “(प्रश्न) जीव शरीर से [में ?] भिन्न विभु है या परिच्छिन्न ? (उत्तर) 
परिच्छिन्न” (सत्यार्थप्रकाशसप्तम समु. दयानन्दः) वैशेषिककारः परमात्मनं मन्यते, 
साधितं हि पूर्वम्‌ । जीवात्मानं चापि मन्‍्यते हि तहिं परमात्मा किंल्लक्षणस्तस्य मते- 
इति प्रश्नस्तथा परमात्मजीवात्मनोश्व भेदः कः । अत्र प्रसड़गे खल्वेतत्सूत्ररचनयैव 
समाधान कृतमाचार्येण सूत्रकृता, यत्‌ परमात्मा विभुर्जीवात्मा त्वविभुरेकदेशी 


शरीरवर्ती । प्रत्येकस्मिज्छरीरे भिन्नभिन्नं तथा चात्मा भिन्नभिन्नोडईणु:ः । 
आकाशसमकक्षतया य आत्मा परमात्मा स विभुर्महान्‌ तथा मनोयोगादात्मा 
जीवात्मा5विभुरणुरस्ति । आकाशस्य महत्त्वंन कारणबहुत्वात्‌ सावयवद्रव्यवत्‌ किन्तु 
विभुत्वात्‌ तथा मानसोणणुत्वं न कारणाबहुत्वात्‌ परमाणुवत्‌, एवं खलु परमात्मनो 
महत्त्व न कारणबहुत्त्वात्‌ सावयवद्रव्यवत्‌ तथा न जीवात्मनोडणुत्वं कारणबहुत्त्वात्‌ 
परमाणुवदिति विवेकः । शड़करमिश्रादिकृतं सूत्रव्याख्यानं न सूत्रशैलीमनुसरदस्ति 
॥ 9 २७०४ है| 


आकाश मेंमहत्‌ परिमाण कैसे है? उस आकाश मे अवयवों का निरतिशय उत्कर्ष नहीं है 


उसके निरवयव वाला होने से । इस विषय में कहते हैं- 
विभवान्महानाकाश:॥ २२ [क] तथा चात्मा ॥ २२ [ख] 
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तदभावात्‌ अणु मनः ॥२३॥ 

सूत्रार्थ-- व्यापक होने से आकाश महत्‌ परिमाण वाला है उसी प्रकार ईश्वर भी महत्‌ 
परिमाण वाला है। व्यापकत्व के अभाव होने से अणु है इसी प्रकार जीवात्मा भी अणु 

॥२२-२३॥ 
बज (आकाश: मदह्वान्‌ विभवात) आकाश महान>"महत्‌ परिमाण वाला है विभु 
होने से, आकाश का विभवर विभु होना सभी द्रव्यों के साथ संयोगित्व है, इसलिए 
आकाश में महत्‌ परिमाण है और वह नित्य कहा गया है “आत्मा” इस सामान्य पद से 
परमात्मा और जीवात्मा का प्रयोग होता है इसलिए ही पृथक रूप से लक्षण के लिए 
पढ़ा गया है, आकाश और मन के बीच में रखा गया है, नहीं तो 
“विभवान्यद्वान्तावाकाशात्मानौ” इस प्रकार का सूत्र होना चाहिए था । इससे यह बात 
आई कि और वैसे ही विभु होने से विभुत्व होने से आत्मा-विश्व का आत्माऊ परमात्मा 
महान है । परमात्मा का विभुत्व सर्वातर्यामित्व और अनंतत्व है इसलिए परमात्मा 
महान है, उस (परमात्मा) में भी महत्‌ परिमाण नित्य है, (कदभावात्) आत्मा कि 
अनुवृत्ति आती है । आत्माज"शरीर का आत्मा शरीर आत्मा विभुत्व का अभाव होने से 
महान नहीं है किन्तु वह तो एक देशी शरीरवर्ति ही रहता है शरीर से बाहर नहीं रहता 
*/मनः अणु) मन अणु है (किन्तु) परमाणु के समान नहीं किन्तु उस के अभाव होने से 
विभुत्व के अभाव होने से ही है, समान शास्त्र में कहा भी है ज्ञानायौगपद्यादेक॑ यनः 

.. यथोत्तह्वेद॒त्वाज्ञाण” (न्याय: ३/२/५८-६ ४) और यहाँ वैसे भी वात्स्यायन “अण्‌ 
सनः .... ज्ञानायौगप्द्मातू, महत्व मानने पर सभी इंद्वियों के साथ संयोग होने से एक 
साथ विषय का ग्रहण होना चाहिए”, जीवात्मा सभी शरीरों में सभी इंद्रियों में अपने 
चैतन्य शक्ति से रहता है मन तो एक ही इंद्रिय में प्रवृत्ति कराने वाला होता है । अथवा 
विभूत्व के अभाव होने से मन अणु है और आत्मा की अनुवृत्ति (ऊपर से लेंगे) मध्य 
पठित देहली दीपक न्याय से, और वह आत्मा शरीर में रहने वाला विभुत्व के अभाव 
होने से अणु हैं प्रत्येक शरीर में उसके मन के समान भिन्न-भिन्न होने से जैसे मन प्रत्येक 
शरीर में भिन्न-भिन्न है वैसे आत्मा भिन्न-भिन्न है अणु है। आकाश के समकक्ष जो 
आत्माजपरमात्मा वह विभुर महान है, तथा मनोयोग से आत्माजजीवात्मा अविभुजअणु 
है । आकाश का महत्व कारण के बहुत्व होने से नहीं है सावयव द्रव्य के समान किन्तु 
विभुत्व से है तथा मन का अणुत्व कारण के अबहुत्व होने से नहीं है परमाणु के समान, 
इसी प्रकार परमाणु का महत्व कारण के बहुत्व होने से नहीं है सावयव द्रव्य के सामन 
तथा जीवात्मा का अणुत्व कारण के अबहुत्व होने से नहीं है परमाणु के समान ऐसा व 
जानना चाहिए । शंकर मिश्र आदि कृत सूत्र व्याख्यान सूत्र के शैली के अनुसार नहीं 
किया है ॥२२-२३॥ 
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अथ दिग्विषय उच्यते - 

गुणैर्दिग्व्याख्याता ॥ २४॥ 
(दिक्‌ गुणैः व्याख्याता) दिक्‌ स्वगुणैविभ्ुत्वप्रदर्शकै:ः सर्वानुभूतपूर्वापरादिभिः 
समस्तपदार्थस्थ परत्वापरत्वव्यवहारात्मकैर्महत्परिमाणवती नित्या च व्याख्याता 
वेदितव्या, तत्र नित्यायां च महत्परिमाणमपि नित्यम्‌ ॥२४॥ 


अब दिशा के विषय में कहते हैं- 

गुणैर्दिग्व्याख्याता ॥ २४॥ 
सूत्रार्थ-- अपनी परत्वापरत्व गुणों से दिशा भी नित्य है और उसमे महत्‌ परिमाण भी 
नित्य समझना चाहिए ॥ २४॥ 


भाष्यार्थ:- (दिक्‌ गुणैः व्याख्याता) दिशा अपने गुणों से विभुत्व प्रदर्शक के द्वारा 
सर्वानुभूति पूर्व पर आदि से सभी पदार्थों में स्थित परत्व अपरत्व व्यवहार स्वरूप 
वाली महत्‌ परिमाण वाली और नित्य व्याख्यात समझनी चाहिए, और उस नित्य में 
महत्‌ परिमाण भी नित्य है ॥२४॥ 


अथ काल: - 
कारणे कालः ॥ २५॥ 
(काल: कारणे) पदार्थानामुत्पद्यमानानामुत्पत्तिः काले भवति, ह्यो जातो5द्य जात इदनीं 


जायते5ग्रे जनिष्यते तथा यशथर्तृत्पद्यमानानामुत्पत्तिकारणं कालः सार्वत्रिको महान्‌ 
नित्यश्व तत्र महत्परिमाणं नित्यम्‌ ॥२५॥ 


अब काल- 
कारणे कालः ॥ २५॥ 
सृत्रार्थ:-- वस्तुओं की उत्पत्ति के कारण में काल की गणना होने से काल भी एक नित्य 
पदार्थ है और उसका महत्‌ परिमाण भी (गोल) है ॥२५॥ 
भाष्यार्थ.- /कालः कारणे) उत्पन्न होने वाले पदार्थों की उत्पत्ति काल में रहती है, कल 
उत्पन्न हुआ आज उत्पन्न हुआ अभी उत्पन्न हो रहा है। आगे उत्पन्न होगा तथा ऋतु में 
उत्पन्न होने वालों की उत्पत्ति का कारण काल है सार्वत्रिक- महान है और नित्य है 
उसमें महत्‌ परिमाण भी नित्य है ॥२५॥ 
प्रथमाहिनिकं समाप्तम्‌ 
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सप्तमो&्ध्यायः तत्र द्वितीयाहिनकम्‌ 


लाधवात्‌ परियाणं प्रथम परीक्ष्य पनरध्ना क्रमानुरोधेन संख्यादीन्‌ गुणान्‌ 

परीक्षमाण आह - 
रूपरसगन्धस्पर्शव्यातिरेकाद3थान्तिरमेकत्वय्‌ ॥ १॥ 

(रूपरसगन्ध्रस्पर्श्यातिरेकातु) ऐच्द्रियिकाविषयेश्यो रूपरसगन्ध्रस्परशेश्यो गृणेभ्यो 
व्यतिरिक्तत्वाद्‌ - यत्र खलु रूपादयों गुणा न विद्यन्ते तत्रापि विद्यमानत्वात्‌ (एकत्वम्‌ 
अर्थान्तरण) एकत्वं युणो /भिन्रं वस्तु भिन्नो गुणस्तेभ्यो रूपरसयन्ध्रस्पर्शश्यः / आकाशे 
काले च रूपरसनन्ध्रस्पर्शा गुणा न सन्ति परन्त्वेकत्वमास्ति आकाश एकः काल एकः / 
रूपादिमत्यु चारूपादिमत्यु समानत्वेन वर्तमानत्वादेका संख्या रूपादिश्यों भिन्ना; घट 
एकः पट एकस्तथा55काश एक: काल एक हवति व्यवद्वारः सिद्धि एव ॥ १॥ 


छोटा होने से परिमाण को प्रथम परीक्षा करके पुन: अब क्रमानुसार संख्यादि गुणों की 
परीक्षा करते हुए कहते हैं- 

रूपरसगन्धस्पर्शव्यतिरेकादर्ब्थान्तरमेकत्वम्‌ ॥ १॥ 
सूत्रार्थ:- एक संख्या के रूप रस गन्ध स्पर्श वाले द्रव्यों से भिन्न द्रव्यों में भी पाए जाने से 
रुपादि गुणों से भिन्न गुण है। 
भाष्यार्थ.- (रूपरसयन्धस्पर्शव्यातिरेकात) ऐंद्रियिक विषय रूप, रस, गंध, स्पर्श गुणों से 
भिन्न होने से जहां रूप आदि गुण नहीं होते वहाँ भी विद्यमान होने से, (एकत्वस्‌ 
अर्थान्तरण) एकत्व गुण भिन्न वस्तु है, और भिन्न गुण है उन रूप, रस, गंध, स्पर्श गुणों 
से । आकाश में और काल में रूप, रस, गंध, स्पर्श गुण नहीं है परंतु एकत्व है, आकाश 
एक है काल एक है । रूप आदि में और अरूपादि में समान रूप से वर्तमान होने से एक 
संख्या गुण रूप आदि से भिन्न है, घट एक है पट एक है तथा आकाश एक है काल एक है 
यह व्यवहार सिद्ध ही है ॥ १॥ 


तथा एथक्त्वम्‌ ॥२॥ 
(था एथक्त्वमु) यथा रूपरसगन्ध्रस्पर्शश्योडर्थान्तिरं शिन्नं कस खल्‍वेकत्व॑ तथा 
बद्येकप्थक्त्वमापि रूपादिश्यों भिन्नों गृणः / रूपादिश्यों व्यातिरिक्तत्वादेव यथा 
रूपादियान्‌ घट: पटो वाउस्त्येको5रूपादिमान्‌ काल एक आकाश एकस्तथा पृथक्‌ पृथक 
च  प्रत्येकः, तदेतवत्पथक्त्वमेकसंख्यान्वितमेकएथक्त्वं रूपादियाति घटादी यथाउस्ति 


तथैवारूपादियाति खलल्‍वाकाशे काले चाप्यस्ति, यथा पघटातु पटः प्थग्रेकस्तथा 
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घटादाकाशोठपि पृथगेकः पदार्थ: / घट एकः पटा एकः कट एक झति कथने यक्मप्येकत्वं 
गृणः प्रवर्तती परन्तु तत्र सर्वेष्॒ तदेकत्व॑ नैकरूपं किन्तु एथक पृथगेव नोचेद 
घटपटादिभेदों न स्यात्‌ तस्माव्‌ तत्रैकएथक्त्वमापि गुण एकत्वेन गृणेन सह्द संवर्ततेउत 
एकपफ्थक्त्वं गुणो रूपादिश्यो भिन्नो गुणोउस्तीति सिद्धय्‌ ॥ २॥ 


तथा पृथक्त्वम्‌ ॥२॥ 

सृत्रार्थ:- तथा पूर्वोक्त हेतु से पृथक्त्व गुण भी रूपदी गुणों से भिन्न गुण है ॥२॥ 
भाष्यार्थ:- (तथा प्थक्त्वग) जैसे रूप रस गंध स्पर्श से अर्थान्तर८ भिन्न वस्तु एकत्व है 
वैसे ही एक पृथकत्व भी रूप आदि से भिन्न गुण है। रूप आदि से भिन्न होने से ही, जैसे 
रूप आदि वाला घट-पट एक है अरूप आदि वाला काल एक है आकाश एक है और वैसे 
प्रत्येक (सभी वस्तु) पृथक-पृथक है वह यह पृथकत्व एक संख्या से युक्त एक पृथकत्व 
रूप आदि वाले घट आदि में जैसे आई वैसे ही रूप आदि वाले आकाश में और काल में है 
। जैसे घट से पट पृथक है एक है वैसे घट से आकाश भी पृथक एक पदार्थ है। घट एक है 
पट एक है, ऐसा कहने पर यद्यपि एकत्व गुण है व्यवहार होता है परंतु उन सभी में 
उनका एकत्व एक समान नहीं है किन्तु पृथक पृथक ही है, नहीं तो घट पट आदि से भेद 
नहीं होगा इसलिए उनमें एक पृथकत्व भी गुण एकत्व गुण के साथ होता है इसलिए 
एक पृथकत्व गुण रूप आदि से भिन्न गुण है यह सिद्ध हुआ ॥ २॥ 


एकत्वैकएथक्त्वयोरेकत्वैकफ्थक्त्वाभावो5णुत्वमह त्त्वाभ्यां व्याख्यातः ॥२॥ 
(एकत्वैकएथक्त्वयो: एकत्वैकएथक्त्वाभाव: अणृत्वमह्वत्त्वाभ्यां व्याख्यात:ः) एकत्वे 
खल्वेकत्वस्यैकफएथक्त्वेच्ैकपथक्त्वस्याभावो5णुत्वमह त्त्वाभ्यांतुल्यो व्याख्यातो वेदितव्यः 
/ यथाउणुत्वेषणुत्वं महत््वे महृत्वं न भवाति, गयृणे गुणो न भ्रवतीत्वर्थ: / अथ कष 
संख्याप्रसडगे खत्रकृ॒दाचार्य एकत्व॑ परीक्ष्य विराम, यतो द्येकत्वे परीक्षितं न 
द्वित्वादिपरीक्षणमपेक्ष्यते, एकैकास्मिन्‌ वल्तनि खल्‍्वेकत्वं पृथक्पृथाड़िनधार्यि द्वित्वादिकं 
पारियण्यते ॥ ३॥ 


एकत्वैकपृथक्त्वयोरेकत्वैकपृथक्त्वा भावो5णुत्वमहत्त्वाभ्यां व्याख्यातः ॥ ३॥ 
सूत्रार्थ:- एकत्व में एकत्व का और एक पृथक्त्व में और एक पृथक्त्व का अभाव, अणुत्व 
में अणुत्व तथा महत्व में महत्व के अभाव के तुल्य जानना चाहिए ॥ ३॥ 
भाष्यार्थ:- (एकत्वैकएथक्त्वयो: एकत्वैकपृथक्त्वाभावः अपुत्वमह्वत्त्वाभ्यां व्याख्यात:/ 
एकत्व में एकत्व का और एक पृथकत्व में एक पृथकत्व का अभाव अणुत्व और महत्व के 
समान व्याख्यात जानना चाहिए । जैसे अणुत्व मे अणुत्व महत्व में महत्व नहीं होता है, 
गुण में गुण नहीं होता है यह अर्थ है। और संख्या प्रसंग में सूत्र कृत आचार्य एकत्व की 

244 | 7 ०8 ९ 


सप्तमोध्ध्यायः - द्वितीयाहिनकम्‌ 


परीक्षा करके रुक गए, क्‍योंकि एकत्व के परीक्षा करने पर द्वित्व आदि की परीक्षा 
अपेक्षित नहीं रहती, एक-एक वस्तु में एकत्व पृथक-पृथक निर्धारण करके द्वित्व आदि 
की परिगणना की जाती है ॥ ३॥ 


सैषा संख्या किं सर्वत्र द्रव्यगुणकर्मस्‌ समाने प्रवर्ततीष्थ न अत्रोच्यते - 

नि:संख्यत्वात्‌ कर्मगुणानां सर्वैकत्वं न विद्यते ॥ ४॥ 
(किसगिणानां निःसंख्यत्वातु) कर्मणां गुणानां च संख्यारहितत्वात्‌ संख्यागुणरह्वितत्वात्‌ 
(सर्वैकत्व॑ न विद्यते) संख्याया: सर्वस्मानत्वँ सर्वेषु द्वव्यगुणकर्मस्ु समानवर्तमानत्वं 
नास्ति; किन्तु नानात्वें भेद: संख्यावत््वमसंख्यावत्त्वं च भ्रवाति, द्वव्ये तु संख्यावत्तं 
गृणकर्मणोरसंख्यावत््वम/ यतो ब्रव्येष्‌॒ द्येकादिका संख्या वर्ततेी तस्याः संख्याया 
गुृणत्वात्‌; संख्या खलु गुण:, गुणश्र द्वव्यवर्ती भवाति न गुणवर्ती न कर्मवर्ती / उक्त हि 
द्रव्याश्रयी - अगुणवान्‌ .... युणलक्षणय्‌” (!/2/१ ६) झति युणे न गुण: “एकद्रव्यमगुणं 
...- कैरमलक्षणय्‌” (!/2/१७) झति कर्मीणे न गुण: / संख्यायाः साति गृणत्वे स्वत एवं 
गृणे कर्मीोणि च तदभाव:ः सिद्ध, पुनः कथन विशिष्टपरमशर्थि यश्व 
परामशॉरडग्रियेडउनन्तरसत्रे विद्यते ॥ ४॥ 


और यह संख्या सर्वत्र द्रव्य गुण कर्म में समान रूप से प्रवृत्त होती है क्या अथवा नहीं? 
यहाँ बताते हैं- 
निःसंख्यत्वात्‌ कर्मगुणानां सर्वैकत्वं न विद्यते ॥४॥ 

सृत्रार्थ:- कर्म और गुण संख्या रहित होने से सभी (द्रव्य, गुण, कर्म) में संखया नहीं रहती 
॥४॥ 

भाष्यार्थ:- (कर्मगुणानां निःसंख्यत्वातृ) कर्मों के और गुणों के संख्या रहित होने 
से-संख्या गुण से रहित होने से /सर्वैकत्वं न विद्यते) संख्या का सर्वमानत्व"सभी द्रव्य 
गुण कार्यों में समान विद्यमानता नहीं है, किन्तु नानात्व (अनेकत्व) भेद है संख्यावत्व 
और संख्यावत्व होता है, द्रव्य में तो संख्यावत्व गुण कर्मों मे असंख्यावत्व है, क्योंकि 
द्रव्यों में ही एकादि संख्या होती है, उस संख्या का गुणत्व होने से संख्या गुण है और 
गुण द्रव्यवर्ति होता है गुणवर्ति नहीं न कर्मवर्ति । कहा भी गया है- द्वव्याश्रयी - 
अगुणवान्‌ .... गुणलक्षणम्‌” /2/2/2६/ इस प्रकार गुण में गुण नहीं होता 
“एकद्रव्यमगु्ण .... कर्मलक्षणम्‌” (!/2// ७) इस प्रकार कर्म में गुण नहीं होता। संख्या 
का गुणत्व होने पर स्वत: ही गुण में और कर्म में उसका अभाव सिद्ध है पुन: (इस सूत्र 
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का) कथन विशिष्ट परामर्श के लिए और जो परामर्श अग्रिमज अनन्तर सूत्र में विद्यमान 


है ॥४॥ 


नतु कथमुच्यते सर्वेकत्व॑ न संख्याया, यावता रूपसेके रस एकः 

कर्मकमृत्क्षेपणामिति गृणे कर्मीणे भान॑ संख्याया भवाति / अत्रोच्यते - 
श्रान्तं तत्‌ /१॥ 

(व्‌ श्रान्तग) तत्संख्यैकत्वभानं द्वव्यवद गुणे कर्मीणे क्ष श्रान्तं भाक्तामित्यर्थ: / अत्र 
“भ्रान्तशब्दों भ्राक्तार्थोगस्ति यद्गा साक्षाव्‌ भाक्त! शब्द एव स्यात्‌॒वदेतद्‌ 
वृत्तमत्तरस्त्रेणान्‌द्यते सम्पोष्यते वा "एकत्वाभावाद भक्तिस्तु न विद्यते” (६) भाक्तो 
गौण: / संख्याया ब्वव्यव॒ृत्तित्वाद द्रव्ये वर्तमाना संख्या तद्गुणे तत्क्मीणि क्ष प्रतीयते न 
हि स्वातन्त्रयेण युणे कर्मीणि वा प्रवर्ततेी / तस्माद्‌ द्रव्याश्रिता द्रव्यैकदेशाशरिता यद्वा 


द्रव्यस्य विविधदेशाश्रिता संख्या द्वव्यनिष्योगुणकर्मणो: प्रतिभायते, तत्र संख्याभान॑ 
भाक्त गौणसवास्ताविकमपारगार्थिक लौकिकं वेति विज्ञेयं नि दाशीनिकय ॥५॥ 


अच्छा, सभी (द्रव्य गुण कर्मों) में संखया का एकत्व क्‍यों नहीं कहा जा सकता? जितने 
रूप एक हैं रस एक हैं कर्म एक है उत्क्षेपण हैं इस प्रकार गुण और कर्म में संख्या का 
भान होता है। यहाँ कहते हैं- 

भ्रान्तं तत्‌ ॥५॥ 
सृूत्रार्थ:- गुण और कर्म में संखया गुण की प्रतीति होना गौण ज्ञान है मुख्य नहीं ॥५॥ 
भाष्यार्थ:- (तत्‌ भ्रान्तम) वह संख्या एकत्व का भान द्रव्य के समान गुण में और कर्म में 
भ्रांत-गौण है ऐसा अर्थ है, यहाँ “भ्रांत शब्द गौण अर्थ है अथवा साक्षात 'भाक्त' शब्द 
ही होवे वह यह व्यवहार उत्तर सूत्र से अनुद्यते-पुष्ट होता है "एकत्वाभावाद भ्क्तिस्तु न 
विद्यते” (६) थ्राक्तो गौण: संख्या का द्रव्य के आश्रित होने सेर द्रव्य में वर्तमान संख्या 
उसके गुण और उसके कर्म में प्रतीति की जाती है स्वतंत्र रूप से आश्रित या द्रव्य के एक 
देश आश्रित अथवा द्रव्य के विविध देश आश्रित संख्या द्रव्य में रहने वाले गुण और कर्म 
में प्रतीति होती है, वहाँ संख्या का भान भाक्तज्गौण5 अवास्तविक "अपरमार्थिक 
अथवा लौकिक इस प्रकार का जानना चाहिए दार्शनिक नहीं ॥५॥ 


नतु द्रव्येष्वापि गुणकर्मणोरिव संख्यैकत्व श्रान्तं भ्राक्ते स्यावत्र का ह्वानिरित्येतत्‌ 
प्रतिविधीयते - 


एकत्वाभावाद्‌ भक्तिस्तु न विद्यते ॥ ६॥ 
(एकत्वाभावात्‌ भ्क्तिः द्‌ न किद्यते) द्रव्यगुणकर्मसु यदा संख्यासमानत्वाभावस्तदा 
द्रग्येष्‌॒ संख्यैकत्वस्य भाक्तत्वं गौणत्वं दु न सम्भवाति गुणे कर्मीणि हि भ्राक्तत्व॑ स्याद्‌ द्रव्ये 
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न; द्रव्यं हि तद्धिन्नं गृणकर्मश्यां भिन्न तदाश्रयश्व / अथवा - एकत्वाभावाद्‌ बद्रव्येडपि 
संख्यैकत्वस्याभावादवर्तमानत्वाद भक्तिर्भाक्तित्वं " सम्भवाति, भाक्त हि गौरणं ज्ञात भान॑ 
वा तदा वक्तुं श्क्यते यदा क्चित्‌ तद वास्तविक खुख्यं वा भ्वेत्‌ / द्वव्यगुणकर्माणि 
त्वर्थपद्ानि तत्र द्रव्यं स्वतन्त्र गृणकर्मणी परतत्त्रे द्वव्यतन्त्रे गृणकर्मणोस्तु वास्ताविकेन 
सुख्येन संख्यैकत्वेन भ्रावितव्यमेव न, पुनः पारिशेषन्यायाद्‌ द्वव्येष् ह्वि संख्यैकत्व॑ 
वास्तविक युख्यं स्यपादिति पुनस्‍्तत्र भाक्तामिति कथन प्रलापसाव्रसस्िद्धि क्ष 


मुख्यत्वस्याभावे.. भाक्तत्वस्यासस्भवात्‌. / ख़त्रत्रयप्रदर्धित।. संख्यैकत्वसन्दर्भ:ः 
श्रढ्ञकरामिश्रादिभिर सम्यरव्याख्यातः ॥ ६॥ 


अच्छा द्रव्य में भी गुण और कर्म के समान संख्या का एकत्व भ्रांतजभाक्त होवे यहाँ क्या 
हानि है? इस परकर यह विधान किया जाता है- 

एकत्वाभावाद्‌ भक्तिस्तु न विद्यते ॥ ६॥ 
सृत्रार्थ:- यदि द्रव्य में भी संखया गुण मुख्य न माना जाय तो उसका गौणत्व व्यवहार 
भी संभव नहीं हो पाएगा ॥६॥ 
भाष्यार्थ:- (एकत्वाभावात्‌ भक्ति: तु न विद्यते) द्रव्य गुण और कर्मों मे जब संख्या 
समानत्व का अभाव होवे तब द्रव्य में संखया एकत्व का भाक्तत्व-गौणत्व तो संभव नहीं 
है, गुण में कर्म में ही भाक्तत्व होवे द्रव्य में नहीं, द्रव्य उनसे भिन्न गुण से भिन्न और 
उनके आश्रय है। अथवा एकत्व का अभाव होने से द्रव्य में भी संखया एकत्व का अभव 
होने से अविद्यमानता होने से भक्ति-भाक्तव्य-गौणत्व संभव नहीं है, भाक्त-गौण ज्ञान 
या भान तब कह सकते हैं जब कहीं कोई वह वास्तविक होवे । द्रव्य गुण कर्म तो अर्थ 
पद है इनमें द्रव्य स्वतंत्र गुण कर्म परतंत्र है द्रव्य के आधीन है, गुण और कर्म का तो 
वास्तविकजमुख्य संख्या एकत्व नहीं होना चाहिए, फिर परिशेष न्याय से द्रव्य में ही 
संख्या एकत्व वास्तविक मुख्य होगा इस प्रकार फिर उसमें भाक्त (गौण) यह कथन 
प्रलाप मात्र सिद्ध हुआ मुख्यत्व के अभाव होने पर भाक्तत्व का असंभव होने से । 
प्रदर्शित तीनों सूत्रों का संख्या एकत्व संदर्भ मे शंकर मिश्र आदि ने ठीक व्याख्या नहीं 
की ॥६॥ 


तत्रैव विशिष्ठवृत्त प्रतिपाद्यते - 
कार्यकारणयोरेकत्वैकफ्थक्त्वाभावादेकत्वैकपएथक्त्वं न विद्यते ॥ ७॥ 
(कार्यकारणयो: एकत्वैकफ्थक्त्वाभावात् एकत्वैकएथक्त्वं न विद्यते) कार्य कारणे 
च कार्यश्रेण्यां वा कारणश्रेण्यां खल्वेकत्वस्यैकप्थक्त्वस्य 
चाभावादसम्भवादेकत्वमेकपृथक्त्वं च कार्य कारणं च् न भ्रवाति- कार्यश्रेण्यां वा 
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कारणशरेण्यामेकत्वमेकएथक्त्व॑ वा न भ्वाति तत्र तदसस्भवात्‌ / रूपादियुणो 
रूपादिगृुणस्य कार्य कारणं तु भवाति कारणद्रव्ये कार्यद्रव्ये च निश्चित: सन अर्थात 
कारणद्रव्यस्थी रूपादिगुण: कारण भवाति कार्यद्रव्यस्थस्य रूपादिगुणस्य तथा 
कार्यद्रव्यस्थी रूपादियुण:कार्य भ्रवाति , कारणढद्रव्यस्थस्य रूपादिगुणस्य, उक्त यथा 
'कारणगुणप्वकः कार्ययुणोद्ृष्टः” (/वै . २/१/२४) परन्त्वेकत्वमेकफ्थक्त्वं च गृणः 
कारणद्रव्यस्थ:ः कार्यद्रव्यस्थोीं वा यन्नापि कार्य वा कारणं वा न भवाति यतो ह्यनयो: 
कार्यकारणयो: पारस्पारिकी कार्यकारणसम्भावना नास्ति / तद्यथा - कार्य कस्ते 


यदेकत्वमेकएथक्त्व॑ च गृणोउस्ति; परन्तु तत्कारणे तन्तुष त्वनेकत्वमनेकएथक्त्वं च 


गृणोउस्ति; संख्याया गुणत्वादापि कार्यस्थैका संख्या न कारणस्थसंख्यानेकत्वमतुसराति, 


न कारणगुणएवंक कार्यस्थसंख्यैकत्वम्‌ / अथ चैकस्य वत्रस्य शिरोवेटटनमहुगरक्षकं 
कौपीनादिकं चेत्यनेकानि परिधानीयानि सीव्यन्ते क्रियन्ते निर्मियन्ते वा तेषां कारण 


त्वेक॑ क्त्र॑ं तस्यकार्याणि त्वनेकानि स्थृतानि शिरोवेशटनादीनि, कारणे कछ्ये 


खल्वेकत्वमेकएथक्त्वं तत्कार्येष्‌॒ शिरोवेशनादिएु त्वतेकत्वमनेकपृथक्त्वमास्ति न चैतत्‌ 
कारणगुणप्वकय / अतः संख्याया एकत्वगेकएथक्त्व॑ च॒ कार्यश्रेण्यां कार्यकोट्यां 
कारणशरेण्यां कारणकोट्यां न स्तः । श्रह्ककरामिश्रादिभिः 
कार्यकारणयोरव्यवाक्यविनोरभेदं यांख्यीयं कल्पायित्वा तन्नियाकरणार्थ सत्रमसम्बद्धं 
व्याख्यात॑ तत्र न तथाप्रसकृग:, ग्रयड़गस्त्वत्र युणानां पारस्पारिककार्यकारणात्मकः 
उत्तरसत्रेणापि स्पष्टमेतत्‌ (एतदानित्ययोव्याख्यातय्‌” ॥ ७॥ 


वहीं विशिष्ट व्यवहार प्रतिपादन किया जाता है- 
कार्यकारणयोरेकत्वैकपृथक्त्वाभावादेक त्वैकपृथक्त्वं न विद्यते ॥७॥ 
सृूत्रार्थ:- कार्य और कारण की श्रेणी में (सूची में) एकत्व और एक पृथकत्व का अभाव 
होने से एकत्व और एक पृथकत्व स्वसदृश गुण के कार्यकारण नही होते ॥७॥ 
भाष्यार्थ,.- (कार्यकारणयो: एकत्वैकफ्थक्त्वाभावात्र एकत्वैकएथक्त्व न विद्यते) कार्य में 
कारण में कार्य श्रेणी में और कारण श्रेणी में एकत्व का और एक पृथकत्व का अभाव 
होने से असंभव होने से एकत्व कार्य और कारण नहीं होता है न कार्य होता है अथवा न 
कारण होता है कार्य श्रेणी में या कारण श्रेणी में एकत्व या एक पृथकत्व नहीं होता है 
उनमें वीएच असंभव होने से । रूप आदि गुण रूप आदि गुण का कार्य कारण होता है 
कारण द्रव्य में और कार्य द्रव्य में रहता हुआ अर्थात कारण द्रव्य में स्थित रूप आदि गुण 
कारण होता है, कार्य में स्थित रूप आदि गुण का वैसे ही कार्य द्रव्य में स्थित रूप आदि 
गुण कार्य होता है कारण द्रव्य में स्थित रूप आदि गुण का, जैसे कहा गया है- 
“कारणगृुणप्वकः कार्यगुणोद्ृष्ट:” /वै , २///२४) परंतु एकत्व और एक पृथकत्व गुण 
कारण द्रव्य में स्थित या कार्य द्रव्य में स्थित होता हुआ भी कार्य या कारण नही होता है 
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क्योंकि इन कार्य कारण में पारस्परिक कार्य कारण की संभावना नहीं है । जैसे कार्य 
वस्त्र में जो एकत्व और एक पृथकत्व गुण है, परंतु उसके कारण तनन्‍्तु में तो अनेकत्व 
और अनेक पृथकत्व गुण है, संख्या का गुण होने से भी कार्यस्थ एक संख्या कारणस्थ 
अनेक संख्या का अनुसरण नही करती, कारण गुण पूर्वक कार्यस्थ एकत्व संख्या नहीं है 
। और एक वस्त्र का पगड़ी, लुंगी, कौपीन आदि अनेक पहनने योग्य वस्त्र सीये जाते हैं 
किया जाता है निर्माण किया जाता है उनका कारण तो एक वस्त्र है उसके कार्य तो 
अनेक हैं, पगड़ी आदि, कारण वस्त्र में तो एकत्व और एक पृथकत्व है उसके कार्यों 
पगड़ी आदि में तो अनेकत्व अनेक पृथकत्व है और यह कारण गुण पूर्वक नहीं है । 
इसलिए संख्या का एकत्व और एक पृथकत्व कार्य श्रेणी में-कार्य कोटी में, कारण श्रेणी 
में- कारण कोटी में नहीं है । शंकर मिश्र आदि ने कार्य कारण का अवयवावयवी का 
अभेद सांख्य के अनुसार कल्पना करके उसके निराकरण के लिए सूत्र को असम्बद्ध 
व्याख्या की है हाँ वैसे ऐसा प्रसंग नहीं है, यहाँ तो गुणों का परस्पर कार्य कारण वाला 
है जो उत्तर सूत्र से भी यह स्पष्ट है । 'एतदानित्ययोव्यख्यातम्‌”॥ ७॥ 


परन्तु तज्ञ - 
एतदानित्ययोव्याख्यातय्‌ ॥८॥ 
(एतत्‌. अनित्ययो: व्याखय्यातय) एतव प्वनिन्तरसत्रोक्ते कथन मत॑ वा 
खल्वनित्ययोरेकत्वैकपृथक्त्वयोः कारणकार्यस्थयोव्यख्यातमृदद्वत॑  वेदितव्यं 
नित्यमेकत्वमेकएथक्र तु भवाति कारण ं कार्य का अत्र निदर्शनय्‌ - ।ित्ये वायव्ये 
तैजसेउथाप्ये परमाणो तन्मात्रे सक्ष्मश्ते त्वेकत्वमेकफथक्त्वं नित्यं च कारण पुनः क्रमेण 
तित्ये कार्य द्रव्ये वायौ तेजासि जले चैकत्वमेकपृथक्त्वं नित्यं च कारण पुनः क्रमेण नित्ये 
कार्ये द्रव्ये वायौ तेजायि जले चैकत्वगेकएथक्त्व॑ च॒ कार्यमास्ति हि कारणगुणएवकि: 


कार्यगुण:, शक्षकरामिश्रादिभिर्विषरीतमेव व्याख्यात॑ सत्रण॒ ॥८॥ 


परंतु और वह - 

एतदनित्ययोव्याख्यातम्‌ ॥८॥ 
सूत्रार्थ:- ये नियम नित्यनित्य सभी प्रकार के द्रव्यों में स्थित एकत्व और एक पृथकत्व के 
संबंध में जानना चाहिए ॥८॥ 
भाष्यार्थ:- (एतत्‌ आनित्ययो: व्याख्यावण) यह पूर्वान्तर सूत्रोक्त कथन या मत को 
अनित्य और एकत्व और एक पृथकत्व का कारण और कार्य में स्थित व्याख्या को 
उदाह्नत जानना चाहिए। नित्य एकत्व और एक पृथकत्व तो कार्य कारण होता है, यहाँ 
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उदाहरण दिया जाता है - नित्य वायवीय आग्रेय और जलीय परमाणु में तन्मात्रा सूक्ष्म 
भूत में तो एकत्व और एक पृथकत्व और नित्य कारण है फिर क्रम से नित्य कार्य द्रव्य 
वायु अग्नि और जल में एकत्व और एक पृथकत्व कार्य है ही कारण गुण पूर्वक कार्य गुण, 
शंकर मिश्र आदि ने इस सूत्र की विपरीत ही व्याख्या की है ॥८॥ 


अथ क्रमप्राती संयोगविभागी पारिलक्ष्येते - 
अन्यतरकर्मज उभयकर्मजः संयोगजश्न संयोग: /९॥ 
एतेन विभागो व्याख्यातः ॥ १ ०॥ 
अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 
(सियोगः अन्यतरकर्मजः: उभयकर्मज:) संयोगो भ्वाति खल्वनेकवस्तुवर्ती स॒ च कर्मजन्यः 
उक्त हि 'बयोगविभागवेगानां कर्मस्रमानस /क्रारणस /” (!/ (/ २०) 'संयोगविभायाश्व 
कर्मणाम्‌॒ /कार्याणे #(१/7/३०/, अत  पएवात्र तत्यकारः ग्रदश्यते थ्ष एफ 
यंयोगोउन्यतरकर्मजः संयोग प्राप्यमाणयोवस्तुनोरेकतरस्य कर्मजन्यों यथा पशक्षिकर्सणों 
जातः पराक्षिवृक्षयो: संयोग: प्रथमाविध्र:, उभयकर्मज: खलभययोद्रयोवस्तुनो: कर्मश्यां 
जातः स॒ सेषयो्सल्लयो: स्परद्धमानयो:, सस्मुखधावतो: पृरुष्योयनियोर्बा द्वितीय: / 
तथा. (/ध्षंयोगजः च 9» संयोगाज्जातोड४पि संयोगो भवाति 
यथाहस्ततरुसंयोगाच्छरीरतरुसंयोग:, हस्तसंयुक्तदण्डस्यामेध्यसंयोगादभेध्यशरी रसंयो 
गः, त्रयाणां शछुकूनां बन्ध्रनसंयोगात्‌ परस्पर तिशहुकुसंयोग्रस्तृतीयों भवाति (एतेन 
विभाय: व्याख्यात:) एतेन पर्वोक्तिग्रकारेणान्यतरकर्मज: - उभयकर्मज: वविभागजश्न 
विभागों व्याख्यातों वेदितव्य:ः / तद्यथा गृहकोणस्थितस्य परक्षिणों गृह्माद विभागः 
पाक्षिकर्मजन्योउन्यतरकर्मज: प्रथम:, . युध्यमानयोेफयोसललयो: परस्परं विभाग 
उभ्यकर्मणजो द्वितीयः, शड्कृश्यों बन्ध्रनरज्ज््विभागात्‌ परस्परं शहुकना विभागः 
हस्तदण्डामेध्यानां विभागाच्छरीरागेध्याविभागस्तृतीयः / संयोग: खलु पृथरथ्तयोः 
यह्ञगातिरप्राक्षयोः प्राणिरवा; विभागयस्तु तब्रिपरीतः संयृक्तयोः पएथरगमन पएथरभावः, न तृ 
पर्वत: एथयवास्थितिर्विभाग:, विभागस्य कर्मजन्यत्वात्‌ ॥ ९- ( ०॥ 


अब क्रम प्राप्त संयोग और विभाग की परीक्षा करते हैं- 
अन्यतरकर्मज उभयकर्मज: संयोगजश्व संयोग: ॥९॥ 
एतेन विभागो व्याख्यातः ॥ १ ०॥ 
इन दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है- 
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सृत्रार्थ:- एक द्रव्य के कर्म से, दो द्रव्यों के कर्म से और संयोग से भी संयोग उत्पन्न होता 
है। 

इसी प्रकार से विभाग भी समझना चाहिए।॥ ९-१ ०॥ 

भाष्यार्थ:- /(कंयोगः अन्यतरकर्मज: उभयकर्मज:) संयोग अनेक वस्तु के आश्रित होता है 
और वह कर्म से उत्पन्न होता है कहा भी गया है- “संयोगविभागवेगानां कर्मसमानम्‌ 
[कारणम्‌ ]” (१।१।२०) “संयोगविभागाश्व कर्मणाम्‌ [कार्याणि |!१।१।३०) इसलिए 
उसके प्रकार दिखाया जाता है, वह यह संयोग अन्यतर कर्मण> संयोग को प्राप्त किए 
हुए वस्तुओं में एक का कर्म जन्य जैसे पक्षी के कर्म से उत्पन्न पक्षी वृक्ष में संयोग प्रथम 
प्रकार का है, उभय कर्मजर दोनों वस्तुओं के कर्म से उत्पन्न वह जैसे दो बैल या मल्लों 
की स्पर्धा करना, आमने सामने दौड़ते हुए पुरुषों का या यानों का द्वितीय प्रकार है 
।(संयोगजः च् » और संयोग से उत्पन्न भी संयोग होता है जैसे हस्त और वृक्ष के संयोग 
से शरीर और वृक्ष का संयोग होता है, हस्त संयुक्त दंड का आमेध्य-गंदगी संयोग से 
अमेध्य- गंदगी का शरीर से संयोग होता है, तीन शंकु (पैर) के बंधन के संयोग से 
परस्पर त्रिशंकु संयोग तृतीय प्रकार है । (एतेन विभागः व्याख्यातः) इस पूर्वोक्त प्रकार 
से अन्यतर कर्मज८ उभय कर्मज और विभागज विभाग की व्याख्या जान लेनी चाहिए। 
जैसे घर के कोण में स्थित पक्षी का घर से विभाग पक्षी कर्म जन्य अन्यतर कर्मज पहला 
प्रकार है । लड़ते हुए दो बैल या मल्‍्लों का परस्पर विभाग उभय कर्मज द्वितीय प्रकार 
है, शंकु से बांध रज्जु का विभाग से परस्पर शंकुओं का विभाग होता है, हस्त दण्ड 
अमेध्य के विभाग से शरीर अमेध्य का विभाग होता है, तृतीय प्रकार है| संयोग 
पृथक भूत वस्तुओं का संगति"मिलना की प्राप्ति अथवा प्राप्ति का संयोग कहाता है, 
उससे विपरीत संयुक्तों का प्रथक भाव को विभाग कहाता है, विभाग का कर्म जन्य होने 
से ॥९-१०॥ 


तत्र - 

सयंयोगविभागयो: संयोगविभायाभावो5णुत्वमह्वत्त्वाभ्यां व्याख्यातः ॥९ १॥ 
(संयोगविभाययो:..._ संयोगविभागाभाव:ः) संयोगे.. संयोगाभावोी. विभागे 
विभायाभावोडस्ति (अणुृत्वमह्वत्त्ताभ्यां. व्याख्यात:) अणपुत्वेडणत्वाभावोीं महत्वे 
मह्ृत्वाभावों यथा तथैवात्रापि विज्ञेयय्‌ ॥ ? १॥ 


उन में- 
संयोगविभागयोः संयोगविभागाभावोःणुत्वमहत्त्वाभ्यां व्याख्यातः ॥ १ १॥ 
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सूत्रार्थ- संयोग और विभाग में संयोग और विभागा का अभाव अणुत्व और महत्व के 
समान समझना चाहिए ॥ १ १॥ 

भाष्यार्थ:- (संयोगविभागयो: संयोगविभायाभाव:) संयोग में संयोग का अभाव विभाग 
में विभाग का अभाव है, /अणृत्वमहवत्त्वाभ्यां व्याख्यातः) जैसे अणुत्व में अणुत्व का 
अभाव महत्व में महत्व का अभाव होता है वैसे ही यहाँ भी जानना चाहिए ॥११॥ 


कर्थ॑ कृत्वेत्युच्यते - 

कर्मीभेः कर्माणि गृणैश्व गुणा अणुत्वमह्वत््वाभ्यामिति ॥ ? २॥ 
(किसीशिः कर्माणि गुणैः चर गुणा: अणुत्वमद्वत््वाभ्याग इति) कर्मीभेरसस्वद्धानि कर्माणि 
गृणैरसस्बद्धा गुणा भवन्‍्तीत्युक्त प्रस्ताव; संयोगविभागौ च॒ गृणौ तौ न गुणेन सम्बद्ध 
तस्मादेव तौ संयोगविभागी खल्वणृत्वमह्वत््वाभ्यां न सम्बद्धीं न हि तत्राणुत्वं 
महृत्वमिति, अणुत्वमद्वत्तयोगुणित्वात्‌ ॥  २॥ 


कैसे करके इसको कहते हैं- 

कर्मभिः कर्माणि गुणैश्व गुणा अणुत्वमहत्त्वाभ्यामिति ॥ १ २॥ 
सृत्रार्थ:- कर्मों से कर्म रहित होते है गुणों से गुण रहित होते है इस हेतु से संयोग और 
विभाग ऊणत्व और महत्व से रहित है ॥१२॥ 
भाष्यार्थ:- /कर्मीशे: कर्माणि गुणैः चर गुणा: अणुत्वमद्वत््वाभ्याय हति) कर्म कर्म के साथ 
असम्बद्ध होता है गुण गुणों के साथ असम्बद्ध होते हैं इस प्रकार तो पहले कह चुके हैं, 
संयोग और विभाग गुण हैं वे गुण के साथ सम्बद्ध नहीं है इसलिए ही वे संयोग विभाग 
अणुत्व और महत्व के साथ सम्बद्ध नहीं है न ही उनमें अणुत्व और महत्व है (क्योंकि) 
अणुत्व और महत्व के गुण होने से ॥ १२॥ 


अध््‌ना संयोगविभागविषये विशिष्ठवृत्तमुच्यते - 
युतसिद्ध्यभावात्‌ कार्यकारणयो: संयोगविभागौ न विद्येते ॥ / ३॥ 
विज्ञापि: - अस्य सूत्रस्यान्यभाष्यकारैयेंएडर्थों विद्वितस्तत्रार्थे सत्रप्रणययनमनावश्यकम / 
उपस्कारृती _दु ्िव्ययोरवयवावयविनोः संयोग: संयोगसम्बन्धो 
युतस्िद्धेरभावात्रास्ति” इत्युक्ते परन्तु सत्रे तु 'बंयोगविभायौ” विचारणायामुपस्थापितो 


सत्रकारेण किन्तृ॒पस्कारत्तौ संयोग एवं विचारणायां य॒द्दीतः / अन्यभाष्यकारियशद्रोपि 
संयोगविभायी द्वावापिे विचारणायां बगृह्दीती परन्तु यद्या संयोगविभागो 
खल्वन्यतरकर्मजौ तथौभयकर्मजी युतसिद्धयोः पृथक्‌ 
पृथगवःस्थियोद्रव्ययोस्तत्कर्मसम्भवी तदा कार्यकारणस्थौ संयोगविभागौ स्वत एव न 
भ्रवतस्तत्र विचारणा खल्वनवसरा / तस्मादत्र केनाक्िद विशिष्ठेनार्थेन भावितव्यम॒ / स 
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चार्थोउत्राधुना विधीयते - 
(संयोगविभागी कार्यकारणयोः न विद्येते) संयोयाविभागी निजकार्ये शब्दे 

+न विद्येते / यथा वन्तवों निजकार्ये वस््रे विद्यन्ते / अथ च संयोगाविभागौ निजकारणे 
कर्मीणि ++ ण विवद्येते /यथा तन्तुष्‌ तत्यमानेष् तत्तेदु वा निजकारणेणु वतन विद्यते / 
कृतो न विद्येते इत्यत्र हेतुरुच्यते (वुतसिद्ध्यभावात्‌) 
द्रव्यवत्कार्यकारणएथरद्रशिसिद्वेरशावात्‌ / न हि. संयोगविभागी स्वकार्ये श#ब्दे 
पृथरदुष्ट्योपलध्येते क्से वत्तव इब तत्कार्यश्रब्दस्यास्थिरत्वाव॒ क्था न च 
यंयोगविभागौ. स्वकारणे कर्मीणि प्ृथरदुष्ट्योपलश्येते. तन्तुष. कसत्नामिव 
तत्कारणकर्मणोउस्थिरत्वात्‌ / एवं संयोगविभागो स्वकार्यस्य शब्दस्य न समवायिकारणे 
स्‍्तो न च स्वकारणस्य कर्मणोःन्वयिकार्ये स्तः / संयोगविभागयोर्ये कार्यकारणे 
शब्दकर्मणी स्तस्ते उभेडस्थिरे इति यतः ॥/ ३॥ 


अब संयोग विभाग के विषय में विशिष्ट व्यवहार बताते हैं- 

युतसिद्ध्यभावात्‌ कार्यकारणयोः संयोगविभागौ न विद्येते ॥१३॥ 
सूत्रार्थ- संयोग और विभाग अपने कार्य शब्द और कारण शब्द मे नहीं रहते। स्वतंत्र 
अस्तित्व के सिद्धि के न होने से ॥ १ ३॥ 
भाष्यार्थ:- विज्ञप्ति- इस सूत्र का अन्य भाष्यकारों के द्वारा जो अर्थ विधान किया है उस 
अर्थ में सूत्र बनाने की आवश्यकता नहीं है । उपस्कार वृत्ति में तो 
“द्रव्ययोरवयवावयविनोः संयोग: संयोगसम्बन्धो युतसिद्धेरभावान्नास्ति” (अर्थात “द्रव्यों 
का या अवयवी के संयोग का संबंध नहीं होता क्‍योंकि स्वतन्त्र अस्तित्व का अभाव होने 
से”) यह कहा गया है परंतु सूत्र में तो “संयोग विभागौ ” विचारणीय विषय के रूप में 
स्थापित किया गया सूत्रकार द्वारा, किन्तु उपस्कार वृत्ति में संयोग ही विचारणीय 
विषय में ग्रहीत है । अन्य भाष्यकारों ने यद्यपि संयोग विभाग अन्यतर कर्मज और 
उभय कर्मज स्वतनन्‍्त्र अस्तित्व (सिद्धि) में या पृथक पृथक अवस्थित द्रव्यों में उस कर्म से 
(उत्पन्न होने वाला) संभव हो तब कार्य कारणस्थ संयोग विभाग स्वत: ही नहीं होता है 
उस विषय में विचार का अवसर नहीं है । इसलिए यहाँ कुछ विशिष्ट अर्थ होना चाहिए 
और वीएच अर्थ अब यहाँ विधान करते हैं- 

(संयोगविभागौ कार्यकारणयो: न विद्येते) संयोग और विभाग अपने कार्य शब्द 
में नहीं रहता है । जैसे तन्तु अपने कार्य वस्त्र में रहते हैं। और संयोग विभाग अपने 
कारण कर्म में नहीं रहते । जैसे तन्तु ताने जा रहे हैं या ताने जा चुके हैं निज कारण में 
वस्त्र विद्यमान रहता है | (संयोग और विभाग अपने कार्य कारण में) क्‍यों विद्यमान 
नहीं रहता? (युतसिद्ध्यभावात्‌) इसका यहाँ हेतु दिया जाता है द्वव्य के समान कार्य 
कारण पृथक दृष्टि की सिद्धि का अभाव होने से । संयोग विभाग अपने कार्य शब्द में 
पृथक रूप से उपलब्ध नहीं होते हैं वस्त्र में तन्तु के समान उसके कार्य शब्द का अस्थिर 
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होने से तथा संयोग और विभाग अपने कारण कर्म में पृथक रूप से उपलब्ध नहीं होता 
है , तंतुओं में वस्त्र के समान उसके कारण कार्य के अस्थिर होने से । इसी प्रकार संयोग 


विभाग अपने कार्य शब्द का समवायि कारण नहीं होता है और न अपने कारण कर्म के 
अन्वयी कार्य होते हैं। संयोग विभाग में जो कोई कार्य कारण शब्द और कर्म हैं वे दोनों 
अष्टिर होते हैं ॥१३॥ 


यंयोगविभागौ स्वकार्ये समवायित्वेन तथा स्वकारणेउन्वयित्वेन कृतो न 
विद्येतेत्ञञात्योषपि हेतुरुच्यते - 
गुणत्वात्‌ ॥ ९ ४॥ 
(यिणत्वादु) तयो: संयोगविभागयोगुणत्वात्‌ खलु, नहि समवाये नान्वाये गुणों भ्रवाति / 
गृणः कस्यापि समवायिकारणं तथा कस्याचिदन्वाये कार्य न भ्रवाति / द्वव्यं हि समवायि 
चान्वाये च भवतीति / इृदमापि सत्रसन्यैरत्यथा व्याख्यातम ॥ १ ४॥ 


संयोग और विभाग अपने कार्य में असमवायि रूप से तथा अपने कारण में अन्वयि रूप 
से क्‍यों नहीं रहते हैं ? यहाँ अन्य हेतु कहा जाता है- 

गुणत्वात्‌ ॥ १४॥ 
सूत्रार्थ-- संयोग और विभाग गुण होने से भी अपने कार्य और कारण शब्द और कर्म में 
नहीं रहते ॥ १४॥ 
भाष्यार्थ:- (गुणत्वात) दोनों संयोग और विभाग के गुण वाला होने से गुण न समवायि 
और न अन्वयी होते हैं। गुण किसी का भी समवायिकारण तथा किसी का भी अन्वयि 
कार्य नहीं होता है । द्रव्य ही समवायि और अन्वयि होता है। यह सूत्र भी अन्यों ने 
अन्यथा व्याख्यात किया है ॥ १४॥ 


+ “संयोगाद्‌ विभागाचज्न शब्दाच्व शब्दनिष्पत्ति:” (वै . २।२।३१) 
++ “संयोगविभागवेगानां कर्मसमानम्‌[कारणम्‌])” (वै . १।१।२०) 
“संयोगविभागवेगाश्व कर्मणाम्‌ [कार्याणि]” (वै . १।१।३० 


यंयोगविभागप्रकरणतः सस्बद्धो विशिष्टप्रसृग उत्थाप्यते - 

गृणोउपि विभाव्यते ॥ / ५॥ 
(य्ृण:अआपि विभाव्यते) संयोगविभागजन्य: #ब्द:, तेन शब्देन रूपादिगुणोअपि निरूप्यते 
निर्दिश्यते यड़केत्यते नील कार्पिल रक्तामित्यादि आपि शब्दाद्‌ द्रव्यमात्रवत्तिप्रातिषेश्रो 
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लक्ष्यतेडर्थाद्‌ द्रव्यमेव निरूप्यते शब्देनोति ना गृणोओपि निरूप्यते, तेन चाफपिना 
कमाप्यिट्रेक्षितूं शक्यते; यच्छाति पच्तीति यथा / तत्राव्राकाक्षान्यतरकर्मजः 


यंयोगसस्वन्धोएपि श#ब्दस्यार्थेन सह्ठ न सस्भाव्यते यदि द्रव्यमेव शब्देन निरूप्येत 
तदान्यतरकर्मजों द्रव्यकर्मज: संयोगसम्बन्धः कल्पयितु शकक्‍्यते ॥ / ९५॥ 


संयोग विभाग प्रकरण से सम्बद्ध विशिष्ट प्रसंग उठाया जाता है- 
गुणो5पि विभाव्यते ॥ १५॥ 
सृत्रार्थ-- शब्द से केवल द्रव्य का ही कथन नहीं होता बल्कि गुण और कर्म का भी कथन 


होता है ॥१५॥ 

भाष्यार्थ:- (गण:आपि विभाव्यते) संयोग और विभाग से शब्द उत्पन्न होता है, उस शब्द 
से रूप आदि गुणों का भी कथन किया जाता है निर्देश किया जाता है संकेत किया जाता 
है। नीला, काला, लाल आदि “अपि' शब्द से द्रव्य मात्र वृत्ति (व्यवहार) का प्रतिषेध 
लक्षित किया जाता है अर्थात द्रव्य ही शब्द से कहा जाता है, गुण भी कहा जाता है और 
इस “अपि' से कर्म का भी अनुमान किया जा सकता है जैसे- जाता है, पकाता है । वह 
यह आकांक्षा अन्यतर कर्मज संयोग संबंध भी शब्द का अर्थ के साथ संभावना नहीं की 
जा सकती यदि द्रव्य ही शब्द से कथन किया जाता है तब अन्यतर कर्मज द्रव्य कर्मज 
संयोग संबंध की कल्पना की जा सकती है ॥१५॥ 


निष्क्रियत्वात्‌ ॥ ९ ६॥ 
(निष्क्रियत्वातु) रूपादियुणेन सह्द शब्दस्य सस्बन्धः #ब्दकर्मजत्यः सम्भाव्येत / 
अत्रोच्यते - शब्दस्य ननिष्क्रियत्वात्‌ कर्थ स्यात्‌ कथमापि न स्यादित्यर्थः ॥ ? ६॥ 


निष्क्रियत्वात्‌ ॥ १ ६॥ 
सृत्रार्थ:-- शब्द के कर्मरहित होने से शब्द और द्रव्य का संयोग संबंध नहीं होता ॥१६॥ 
भाष्यार्थ:- /निष्क्रियत्वात) रूप आदि के साथ शब्द का संबंध शब्द कर्म जन्य संभावना 
करते हो तो उस विषय में करते हैं। शब्द के निष्क्रिय होने से कैसे होवे अर्थात कैसे भी 
नहीं हो सकता ॥ १६॥ 


द्रग्येण सद्मापि द्रव्यकर्मजः सस्बन्‍्ध्र: कल्प्येत, तत्र कृतो न सम्भाव्येत / अत्रात्यों हेतु: - 
असति नास्तीति क्ष॒ प्रयोगात्‌ ॥ € ७॥ 
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(असाति) अविद्यासाने घटो (न अस्ति इति प्रयोगाद) गृह्ढे घटो न अस्ति झति ग्रयोगात्‌ 
द्रग्ये विद्यमाने यथा घटोउस्ति झति शब्दः प्रयुज्यते / तेन #ब्दस्यार्थेन सह्द सम्बन्ध: 
कथमापि न सस्भाव्येतोभयकर्मजो5न्यतरकर्मजो वा ॥ / ७॥ 


द्रव्य के साथ भी द्रव्य कर्मज सम्बंध की कल्पना की जाए तो वहाँ कैसे संभावना न 
होवे। इस विषय में अन्य हेतु- 

असति नास्तीति च प्रयोगात्‌ ॥ १७॥ 
सृूत्रार्थ-- घटादि पदार्थों के न होने पर भी घट नहीं है ऐसा शब्दों का प्रयोग होने से 
शब्द और अर्थ का संयोग संबंध नहीं है ॥ १ ७॥ 
भाष्यार्थ:- (असावि) घट के विद्यमान होने पर (न अस्ति इति प्रयोगाद) घर में घट नहीं 
है इस प्रकार प्रयोग से द्रव्य के विद्यमान होने पर घट है इस प्रकार शब्द प्रयोग होता है 
वैसे तद भावेर द्रव्य के अभाव में अविद्यमान में भी तो शब्द प्रयोग होता है। इससे 
शब्द का अर्थ के साथ सम्बंध कैसे भी संभव नहीं है, चाहे अन्यतर कर्मज हो चाहे उभय 
कर्मज होवे ॥ १७॥ 


तस्माव्‌ - 

श्ब्दार्थावसस्बन्धी ॥ १८॥ 
(ब्दार्था. असस्वन्धी) शब्दार्थोँ खल्भयकर्मजसस्वन्धेनात्यतरकर्मज-सस्बन्धेन च 
रहिती, न हि तयो: शब्दार्थयोरुभयकर्मजः सम्बन्धों तात्यतरकर्मजः सम्बन्धरोडस्ति; अथ 
च सस्बन्धाभावकथनात्‌ समवायसस्बन्धस्यापि प्रातिषेश्ों लक्ष्यते शब्दार्थयो: / एवं 
शब्दार्थयोः परस्पर न संयोगसस्वन्धोी न च समवायसस्बन्धोउस्ति ॥ £ ८॥ 


इसलिए - 

शब्दार्थावसम्बन्धौ ॥ १८॥ 
सूत्रार्थ-- शब्द और अर्थ का न संयोग संबंध है न समवाय संबंध है ॥१८॥ 
भाष्यार्थ:- (शब्दार्थों असम्बन्धौ) शब्द और अर्थ उभय कर्मज सम्बंध से रहित और 
अन्यतर कर्मज सम्बंध से रहित है, दोनों शब्द और अर्थ का उभय कर्मज सम्बंध या 
अन्यतर कर्मज सम्बंध नहीं होता है। और सम्बंध का भी प्रतिषेध लक्षित होता है शब्द 
और अर्थ का इस प्रकार शब्द और अर्थ का परस्पर संयोग सम्बंध नहीं है और न ही 
समवाय सम्बंध है ॥ १८॥ 


तत्र संयोगेसस्बन्ध्स्य समवायसस्बन्धस्य स्थानमृदाक्षियते - 
यंयोगिनो दण्डात्‌ समवायिनो विशेषात्‌ ॥ £ ९॥ 
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दिण्डाव्‌ वंयोगिनः विशेषात्‌ समवायिनः) दण्डात्दण्डधारणसंयोगाद दण्डसंयोग्रिनः 
प्रुषस्य प्रत्ययो दण्बी संन्यायीति संयोगसस्बन्धस्योदाहरणम, विशेषाद 
वस्त्वन्तर्गताद्रिशिएर्याद्रिशिशक्यात्खल्वज्िगिनः यमवायिनस्तत्समवेतधार्मिणो 
हास्तिनः शिखिनो वा हस्तीशियीति समवायसस्बन्धस्योदाहरणय्‌ / न तथा #ब्दार्थयोः 
संयोग: समवायो वा सम्बन्ध: ॥// ९॥ 


उस संयोग सम्बंध का और समवाय सम्बंध के स्थान का उदाहरण दिया जाता है- 
संयोगिनो दण्डात्‌ समवायिनो विशेषात्‌ ॥ १९॥ 

सूत्रार्थ-- दण्ड के संयोग से संयोगी द्रव्य का उदाहरण बनता है अडग विशेषादि से 

समवायि द्रव्यों का उदाहरण बनता है ॥ १९॥ 

भाष्यार्थ:- (दण्डात्‌ संयोगिन: विशेषात्‌ समवायिन:) दंड से5 दंड धारण के संयोग से 

दण्ड संयोगी पुरुष का ज्ञान होता है (कि यह) दण्डी सन्‍्यासी है यह संयोग सम्बंध का 

उदाहरण है, विशेष से> वस्तु के अंतर्गत विशिष्ट धर्म से5 विशिष्ट अंग से5 अंगी का> 

समवाय का उससे युक्त धर्मी का> हस्तिन का या शिखी का होता है यह हाथी शिखी है 

यह समवाय सम्बंध का उदाहरण है । वैसा शब्द और अर्थ का संयोग या समवाय 

सम्बंध नहीं है ॥१९॥ 


तहिं किन्निमित्त: श#ब्दार्थसम्बोधः / यदस्य शब्दस्यायमर्थो तात्य: / अत्रोच्यते --- 

सामायिकः शब्दार्थसरस्प्रत्ययः॥ २ ०॥ 
(थिव्दार्थसस्प्रत्यय:/श्ब्दार्थसम्बोधः शब्देना्थसस्बोधो यदस्य शब्दस्याययर्थो नात्यः / स 
यामायिक: समयकृत:ः, समयः सिद्धान्त: वैदिकक्षब्दानां त्वर्थ या ननिजश्नक्त्यभव्यक्ति:, 
लोके खलु समयः #ब्दानां यौगिकसस्कार: पारिषदी परिभाषा क्षेत्रियनिधारिणं क्ष 
॥२०॥ 


तो किस कारण से शब्द और अर्थ का ज्ञान होता है? कि इस शब्द का यह अर्थ है अन्य 
नहीं । इस विषय में कहते हैं- 
सामयिकः शब्दार्थसम्प्रत्यय:॥ २०॥ 

सृत्रार्थ:- शब्द से अर्थ का जो ज्ञान होता है वह संकेतोपर आधारित है अथवा शब्द या 
अर्थ का सांकेतिक संबंध है ॥२०॥ 

भाष्यार्थ- शब्द और अर्थ का ज्ञान शब्द से अर्थ का ज्ञान होना कि इस शब्द का यह अर्थ 
है अन्य नहीं । वह सामयिक८ समय से उत्पन्न, (सांकेतिक सम्बंध से जाना जाता है) 
समयर<सिद्धान्त, वैदिक शब्दों का अर्थ तो निज शक्ति से अभिव्यक्ति होती है, लोक में 
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समय (सिद्धान्त) है शब्दों का अर्थ यौगिक संस्कार परिषद परिभाषा और क्षेत्रीय 
निर्धारण से होता है ॥२०॥ 


अथक्रमप्राग्नेपरत्वापरत्वे परीक्ष्येते-- 

एकविक्लाभ्यामेककालाश्यां सत्रिकृष्ठविप्रकृष्टा भ्यां परमपरं च॥२ १॥/ 

कारणपरत्वात्कारणापरत्वाज्ञ ॥ २ २॥ 

अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति - 
(एककिक्लाभ्याय्‌ एककालाधभ्याम॒) एका (दिक्‌ प्राची ग्रतीची दाक्षिणादिका ययोस्ताश्यां 
तथैककालाभ्याग (सब्रिकृशविप्रकृष्टाभ्यां)निकटस्थद्रस्थाभ्यां. पिण्डाभ्यां. पर॑ 
परत्वमपरमपरत्वश्ष भवाति निष्पद्यते / (/कारणपरत्वात्कारणापरत्वात्‌ क्ष) 
परत्वापरत्वयो: कारणाव तत्र दिशि ल्विन्द्रप्रस्थ॑ं कारणंततः ग्राच्यांकिशि स्थितः 
प्रयोगोपरों. वाराणसी. च. परा / वतमानः . कालः. कारण 
कालपरत्वापरत्वयोस्तमाभिलक्ष्योत्पन्नयो- रल्पायुष्कोउपरोउशिकायुष्क: ॥ २ २॥ 


अब क्रम प्राप्त परत्व अपरत्व के विषय में परीक्षा की जाती है- 
एकदिक्काभ्यामेककालाभ्यां सन्नरिकृष्टविप्रकृष्टाभ्यां परमपरं च॥२१॥ 

कारणपरत्वात्कारणापरत्वाच्च ॥ २२॥ 

इन दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है- 

सूत्रार्थ- एक ही दिशा में स्थित और एक ही काल में स्थित समीपता व दूरस्थ दो 

वस्तुओं से परत्व और अपरत्व गुण उत्पन्न होते है। कारण द्रव्य से दूर और निकट के 

कारण उनमें परत्वापरत्व होता है ॥२ १-२२॥ 

भाष्यार्थ:- (एकादिक्लाभ्याय एककालाभ्याण) एक दिशा प्राची-प्रतीचि-दक्षिणादि में 

स्थित तथा एक काल में स्थित निकटस्थ तथा दूरस्थ वस्तु पर८ परत्व और अपरम> 

अपर त्व उत्पन्न होता है । (क्षारणपरत्वात्कारणापरत्वात्‌ क) परत्व अपरत्व के कारण से 

उस दिशा में तो इन्द्रप्रस्थ कारण केंद्र उससे प्राची दिशा में स्थित प्रयाग अपर और 

वाराणसी पर है। वर्तमान काल कारण केंद्र है काल के परत्व-अपरत्व में उस काल को 

लक्षित करके उससे उत्पन्न अल्प आयु वाला अपर और अधिक आयु वाला पर होता है 

॥२१-२२॥ 


परत्वापरत्वयो: परत्वापरत्वाभावो5णुत्वमहत्त्वाभ्यां व्याख्यातः॥ २ २॥ 
कर्मीमिेः कर्माणि॥ २ ४॥गुणैयगुणा:॥ २५॥ 
एपासेकवाक्यताउस्ति हे 
(परत्वापरत्वयोः. परत्वापरत्वाभाव: अणुत्वमद्वत््वाभ्यां. व्याख्यात)  परत्वे 


परत्वाभावो5परत्वेषपरत्वाभाव:, स्र॒ च यथाउणुत्वेषएणुत्वाभावोमगहव त््वेमह्व त्ताभावोउस्ति 
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तथाउस्ति / अथ चर (/कर्मीशेः कर्माणि) कर्मीशिर-सस्वन्धानि कर्माणि 
(यृणैगुणा:/ गृणैरम्बन्धा गुणा भवन्ति ॥ २ २- २५॥ 


परत्वापरत्वयो: परत्वापरत्वाभावो5णुत्वमहत्त्वाभ्यां व्याख्यातः॥२३॥ 
कर्मभिः कर्माणि॥ २४॥ गुणैगुणा:॥ २५॥ 

इन सभी सूत्रों की एक वाक्यता है- 
सूत्रार्थ:- परत्व और अपरत्व में परत्व और अपरत्व का अभाव होता है जो कि अणु और 
महत के समान वर्णित जानना चाहिए । कारण द्रव्य से दूर और निकट के कारण उनमें 
परत्व और अपरत्व होता है। कर्म से कर्म रहित होते हैं गुण से गुण रहित होते हैं ॥२३- 
२५॥ 
भाष्यार्थ:- (परत्वापरत्वयोः परत्वापरत्वाभावः अणुत्वमह्वत्त्वाभ्यां व्याख्यात:) परत्व में 
परत्व का अभाव अपरत्व में अपरत्व का अभाव होता है और वह जैसे अणुत्व में अणुत्व 
का अभाव महत्व में महत्व का अभाव है वैसे ही है और /कर्मीशि: कर्माणि) कर्मों से कर्म 
असम्बद्ध होता है /(गुणैगुणा:) गुणों से गुण असम्बद्ध होता है ॥२३-२५॥ 


अव्रसमवायविषयः:प्रातिपाद्यते-- 
इह्देशामिति यतः कार्यकारणयो: स समवायः ॥२६॥ 
डिद्व इृदय्‌ गति यतः) इह्माधारे खल्विदमाधेयमित्यविनाभावेन प्रत्ययो बोधो वा यस्मात्‌ 


यस्बन्धात्‌ (मर: समवाय:/ थ॒ समवायसस्बन्धो भवाति यथा (कार्यकारणयो> 
कार्यकारणयोरिह् कारणे खल्विदं कार्य समवेतमाविनाभावेन स्थितानिति; तन्तुष्पट:, 
वीरणेए्‌ कट:, झति तु निदर्शन॑ परन्तु यत्राविनाभावेनेह्ेेदं समवेत॑ तत्र सर्वत्र समवायेन 
भवित्तव्य॑ गुणगृणिनों: कर्मकर्मवतो््यीक्तिजात्योरापि द्वययोराविनाभावयोरप्थरभूृतयो- 
रुतसिद्धयोरेव भवाति ॥२६॥ 


यहाँ समवाय के विषय का प्रतिपादन करते हैं- 
इहेदमिति यतः कार्यकारणयोः स समवायः ॥२६॥ 

सूत्रार्थ- इस आधार में यह वस्तु आश्रित है ऐसा ज्ञान जिससे होता है वह समवाय 
संबंध कहलाता है जैसे कि कार्य और कारण में, गुण और गुणी में, जाति और व्यक्ति में 
॥२६॥ 

भाष्यार्थ:- (६ इृदस्‌ झति यतः/ इस वस्तु के आधार में यह वस्तु आधेय (आश्रित) है 
यह अभिनाभाव प्रत्यय या ज्ञान जिस संबंध से होता है (सः समवाय:) वह समवाय 
संबंध होता है, (क्रार्यकारणयो:/ इस कारण में यह कार्य समवेत है अविनाभाव रूप से 


स्थित है, तंतुओं में जैसे वस्त्र है वीरण में जैसे चटाई है, ये जो कथन होता है ये निदर्शन 
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है उदाहरण है। परंतु जहां अविनाभाव के रूप में एक के बिना दूसरा नहीं हो सकता है 
ऐसी अवस्था में जो समवेत है स्थित है वहाँ समवाय संबंध होना चाहिए , जैसे कि गुण 
और गुणी में होता है द्रव्य और कर्म में होता है व्यक्ति और जाति में होता है (ये छः: 
इसके उदाहरण हैं) । दो का जो अविनाभाव रूप में नियत संबंध के रूप में जो एक 
दूसरे से अलग नहीं हो सकते अर्थात जिसमें द्वित्व कि सिद्धि नहीं हो पाती है ॥२६॥ 


द्रव्यत्वगुणत्वप्रतिषेधों भावेन व्याख्यातः॥ २ ७॥ 
द्िव्यत्वगुणत्वप्रातिषेध्र: भावेन व्याख्यातः /समवाये खलु ब्वव्यत्वस्थ गृणत्वस्थ च 
प्रतिषेश्रोभावेन व्याख्यात:, सर्वत्र भवतीति भ्रावः सत्ता यथा न द्रव्यं न गृणः किन्तु 
ताद्विन्नमास्ति त4थैव समवायोउपी बद्रव्याविश्यो भिन्नोउस्ति विशिष्टबुत्धियस्यत्वात्‌ ॥ २ ७॥ 


द्रव्यत्वगुणत्वप्रतिषेधो भावेन व्याख्यातः॥ २७॥ 

सूत्रार्थ:- समवाय संबंध न द्रव्य है न गुण है यह बात सत्ता के समान समझनी चाहिए 
॥२७॥ 

भाष्यार्थ:- (&्वव्यत्वगुणत्वप्रतिषेश्रः भावेन व्याख्यातः / समवाय में द्रव्यत्व और गुणत्व में 
निषेध भाव के समान बता दिया गया ऐसा जानना चाहिए, सब जगह जो होता है वह 
भाव है या सत्ता जैसे कि वह भाव न तो द्रव्य है न गुण है, किन्तु उससे भिन्न है। ऐसे 
ही समवाय भी द्रव्य गुण कर्म से भिन्न होता है और विशेष बुद्धि से जाना जाता 
है॥ २ ७॥ 


तत्त्वं भावेत ॥ २८॥ 
(वत्त्वं भावेन) तस्य स्वरूप द्रव्यादिभ्यों भिन्न सदापि नास्वरूपवान्‌ समवायः किन्तु 
भावेन स्वसद्धावेनवर्तमानत्वात्‌_ तस्य स्वरूपैकत्वमास्ति, यद्वा भावेनेव सत्तयेवैकः 
समवायः सर्ववर्ती ॥ २८॥ 


तत्त्व भावेन ॥ २८॥ 

सूत्रार्थ- समवाय का स्वरूप एक है द्रव्य आदि से भिन्न है यह बात सत्ता के समान 
समझनी चाहिए ॥ ॥ 

भाष्यार्थ:- /तत्वं भावेत) उसका स्वरूप द्रव्य आदि से भिन्न होता हुआ भी अस्वरूपवान 
समवाय नही है किन्तु भाव के समानचजसद्धभाव के समान उसका एक स्वरूप है। अथवा 
समवाय भी सत्ता के समान ही सभी जगह होगा ( जहां-जहां सत्ता होगी वहाँ-वहाँ 
वस्तु भी होगी ) तो समवाय संबंध भी वहाँ रहेगा ॥२८॥ 

द्वितीयाहिनकं समाप्तम्‌ । 
समाप्तिंगतश्व सप्तमो&ष्ध्यायः ॥ 
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अष्टमोध्ध्यायः तत्र प्रथमाहिनकम्‌ 


परत्वापरत्वे. परीक्षिते क्रमानुरोधैेन बुद्धिरिदानी  परीक्ष्यते),. बुद्धिज्ञानियत्र 
दर्शनिउनर्थान्तारं तस्माव्‌ सत्रे जञानशब्द उपात्तस्तत्परीक्षणाय --- 
द्रग्येष्‌ ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥ ९॥ 

दिग्येष ज्ञानं. व्याख्यातम) पएथिव्यादिणए सनःपर्यत्तेष समस्तद्वव्येष॒ ज्ञा्॑ 
प्रात्यक्षिकमानुयानिकश्षज्ञानं, व्याख्यात॑ वर्णित तत्र प्रात्यक्षिक॑ ज्ञानं हु 
“महत्यनेकद्रव्यवत्ताद रूपाज्ञोपलब्धि:” /(४/2/६/, “रूपरसगन्ध्रस्पर्शशती प्थिवी, 
रूपरसस्पशवित्य आपः, तेजी रूपस्पर्शवत्‌” (९/१/१-३) एवानि प्रत्यक्षज्ञानकानि 
द्रव्याणि,; अथानुयानिक ज्ञानं खलु स्पर्शवान्‌ वायु:” (९/१/४) श#ब्दलिकग आकाश: 
(शिब्द) परिशेषाल्लिक्गममाकाशस्य (९/2/२७)वाय्वाकाशौ त्वातुमानिकज्ञानसाध्यौ 
तथा “इब्त्रियार्थप्रासिश्धिरिन्द्रियार्थेभ्योडरथान्तिरस्य हल (२/९/२/ 
आत्मेब्वियार्थसन्निकर्षाद्‌_यक्रिष्पद्यते तदत्यत्‌ृ” (३/१/१८)फ आत्मेच्रियार्थयन्निकर्षे 
जानस्य भ्रावोधभावश्व सनसों लिझुयण (३/२/१) इच्द्रियाणों भोगकरणत्वमर्थानां कष 
भोगभावो3थेनब्द्रियैरर्थज्ञानं_ त्वात्मनिष्टत्वादात्मनों ज्ञानाय लिकृगानि तस्मादेवानि 
लैड्ियकानि ज्ञानानि, ज्ञानस्यसाधनं मनस्तेन संयुक्तेत मनसाउत्मेन्द्रियार्थय्रन्निकर्षे 
भवति ज्ञान नात्यथेति तस्य ज्ञानकरणत्वादिति ज्ञानं लैडियकस ॥ १॥ 


परत्व और अपरत्व की भी परीक्षा हो गयी, अब क्रम के क्रम से बुद्धि की परीक्षा करेंगे । 
बुद्धि अर्थात ज्ञान इस दर्शन में बुद्धि और ज्ञान एक ही अर्थ में है पर्याय है ये । इसलिए 
ज्ञान शब्द को ही लिया है उसकी परीक्षा करने के लिए - 

द्रव्येषु ज्ञानं व्याख्यातम्‌ ॥ १॥ 
सृत्रार्थ:- द्रव्यों में किस किस प्रकार से ज्ञान होता है प्रत्यक्ष और आनुमानिक यहा पहले 


बताया जा चुका है, द्रव्य के अंतर्गत भी ज्ञान की व्याख्या समझ लेनी चाहिए ॥१॥ 
भाष्यार्थ:- (&व्येए ज्ञान व्याख्यातयण) द्रव्य अर्थात पृथ्वी से लेकर मन पर्यन्त सभी द्रव्यों 
में ज्ञान होता है, इन सबमें प्रत्यक्षीक ज्ञान या अनुमानिक ज्ञान होता है ऐसी व्याख्या 


वर्णित कर दी गयी है, जैसे इनमें प्रत्यक्षीक ज्ञान होता है “महत्त्यनेकद्रव्यवत््ताद 
रूपाज्ञोपलब्धि:” (४/ (/ ६/ “जो महत परिमाण वाला होता है, अनेक द्रव्य वाला होता 
है, और रूप वाला होता है उसकी उपलब्धि होती है”। “रूपरसगन्ध्रस्पर्शवती प्थिवी; 
रूपरसस्पशवत्य आपः, तेजो रूपस्पर्शवत्‌” (घ/// 2-३) “ऐसे रूप रस स्पर्श गंध वती 
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पृथ्वी लक्षण बताया जहां पर, ऐसे ही रूप रस स्पर्श वाला जल होता है, अग्नि रूप और 
स्पर्श वाली होती है ये सब प्रत्यक्ष होने वाले ज्ञान वाले द्रव्य हैं” । अनुमानिक ज्ञान के 
विषय में बताया कि ्पशवान्‌ वायु:” (7///४) “वायु स्पर्श वाला है” | शब्द लक्षण 
वाला आकाश है परिशेषाल्लिड्यमाकाशस्य (7///२७/ “परिशेष से आकाश का लिंग 
है शब्द” ऐसा सूत्र बनाया । वायु और आकाश ये अनुमानिक ज्ञान से सिद्ध होने वाले 
पदार्थ हैं, वैसे ही (और भी बताया ज्ञान के विषय में ) 
“इच्रियार्थप्रायिद्धिरिन्द्रियार्थेभ्योड्थान्तिरस्य हेतुः” (३/// २ इंद्रिय और उसके अर्थों कि 
प्रसिद्धि या ज्ञान है वह इंद्रिय और अर्थों से भिन्न पदार्थ का कारण है । 
आत्मेब्रियार्थसक्निकर्षाद यत्रिष्पद्मते तदत्यत्‌” (१/2//८/ आत्मा इंद्रिय के सन्निकर्ष से 
जो उत्पन्न होता है वो आत्मा और इंद्विय से भिन्न है कुछ, वो ज्ञान है। इसमें भी बोला 
ज्ञान के विषय में - आत्मेचब्द्रियार्थसन्निकर्ष ज्ञानस्य भ्रावोईभावश्च मनयों लिकृगयण्‌ 
(३/२/४ आत्मा इंद्रिय और अर्थ के सन्निकर्ष होने पर ज्ञान का होना और नही होना 
होता है ये मन का लिंग है । इंद्रियों का भोग का करण अर्थात साधन होना और अर्थों के 
भोग का भाव होना और इंद्विय से अर्थ का ज्ञान होना, आत्मनिष्ठ होने के कारण ये 
आत्मा के ज्ञान में ये कारण बनता है। इसलिए ये लैंगिक ज्ञान है आत्मा की दृष्टि से, इन 
सबको देखकर के ज्ञान हो जाता है। ज्ञान का जो साधन है वो मन है। उस मन से युक्त 
अर्थात आत्मा के साथ मन, मन के साथ इंद्रिय और इंद्रिय के साथ विषय का सन्निकर्ष 
होने पर ज्ञान होता है। अन्यथा नहीं होता है, उसका ज्ञान का करण होने के कारण ही 
इसलिए ये ज्ञान लैंगिक है । 


अतएव 
तत्रात्मा मनश्राप्रत्यक्षे ॥ २॥ 

(तत्रआत्मा मनः च अप्रत्यक्षे ) तत्र द्रव्येषु खल्वात्मामनश्राप्रत्यक्षे लैडि-्गकज्ञानके द्रव्ये, 

चकारोणषत्र प्रकारार्थक:, लैड़िगकज्ञानवन्त आकाशादयश्व निरवयवाः पदार्था: सन्ति 

॥२॥ 


इसलिए- 

तत्रात्मा मनश्राप्रत्यक्षे ॥ २॥ 
सृत्रार्थ:- उन पृथ्वी आदि द्रव्यों में आत्मा और मन आँखा से दिखने वाले पदार्थ नहीं हैं 
॥२॥ 


229 | 7? ०8 ८ 


अष्टमो5्ध्यायः - प्रथमाहिनकम्‌ 


भाष्यार्थ:- /(तत्रआत्मा सनः च अप्रत्यक्षे / उस ज्ञान के क्षेत्र में उन द्रव्यों में तो आत्मा 
और मन प्रत्यक्ष वाला नहीं है अप्रत्यक्ष वाला है। हेतु ज्ञान वाला लैंगिक ज्ञान वाला 
विषय है द्रव्यों में । चकार शब्द यहाँ प्रकार अर्थ में है जिससे आकाश,मन, आत्मा आदि 


का ग्रहण होता है । आत्मा मन आकाश ये निरवयव वाले पदार्थ हैं जो कि आनुमानिक 
ज्ञान से ज्ञात होने वाले पदार्थ हैं ॥२॥ 


तज्ज ज्ञान कर्थ निष्पद्मते ? गति स्मायति ---- 

ज्ञाननिर्देशे ज्ञाननिष्पत्तिविशधिरुक्त: ॥३॥ 
जिानोनिर्देशे)! ग्रात्यक्षिकज्ञानस्य लैड्िगकज्ञानस्य चा ननिर्देशे ननिर्देशनप्रकरणे 
जिाननिष्पत्तिविधिः उक्त.) ज्ञानस्य प्रत्यक्षज्ञानस्य प्रामिविधिरिचब्रियार्थसन्रिकर्षो3- 
थानुमानज्ञानस्य लिहुयदर्शनविधिस्तत्रोक्तस्तत्रैव ॥ २॥ 


और वह ज्ञान कैसे उत्पन्न होता है ? अब इसका स्मरण कराते है- 

ज्ञाननिर्देशे ज्ञाननिष्पत्तिविधिरुक्तः ॥ ३॥ 
सृत्रार्थ:- प्रत्यक्ष और अनुमान ज्ञान कैसे होते हैं इस प्रसंग में इन ज्ञानों की उत्पत्ति 
प्रक्रिया पहले बताई जा चुकी है ॥३॥ 
भाष्यार्थ:- /ज्ञाननिर्देशे) जहां पर प्रत्यक्ष ज्ञान का और लैंगिक ज्ञान का (आनुमानिक 
ज्ञान का ) निर्देश किया गया है, उस निर्देश के प्रकरण में /ज्ञाननिष्पत्तिविधि: उक्त, 
प्रत्यक्ष ज्ञान की प्राप्ति की जो विधि है अर्थात इंद्रिय अर्थ का सन्निकर्ष आनुमानिक ज्ञान 
के लिए लिंग का दिख जाना वहाँ पर ही कह दिया गया है, (जैसे स्पर्श के कारण वायु 
का बोध हो जाता है ) ॥ ३॥ 


द्रव्याणाज्ञानप्रकारं निर्देश्य गुणकर्मणां ज्ञानं कथ्थ भवती त्युच्यते ---- 
गृणकर्मत्‌ सक्रिकृष्टेष्‌ ज्ञाननिष्पत्तेद्वव्यं कारणम्‌ ॥४॥ 

यिणकर्सस सर्तिकृष्टेप्‌ ज्ञाननिष्पत्ते: द्रव्य कारणण) हच्त्रियै्गणा: रूपादयः कर्माणि 
चोत्क्षेपणादीनि यत्रिकृष्यन्ते तेष्‌ सान्निकृष्टेष्‌ सस्बद्वेष्‌ संयुक्तेद॒ ज्ञानस्य तत्तज्जानस्य 
निष्पत्तिभवत्यात्मनि, तज्ज्ञाननिष्पत्ते: कारण द्रव्यमस्ति, यतो हि गुणकर्मीणे न स्वतन्त्रे 
स्तस्तयोद्रव्याश्रितत्वाद्‌ द्रव्यानिण्ेे हि युणकर्मीणि सक्निकृष्येते / वस्मातव्‌ तयोज्ञानिं 
द्रव्याश्रितं यतों द्रव्यं तयो: समवायसस्बन्धेन विद्यमानत्वातू, युणकर्मीणि न द्रव्य 
व्यभिचरतः ॥/०४॥ 
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द्रव्यों के ज्ञान के प्रकार को विधि को बता करके गुण और कर्मों का ज्ञान कैसे होता है? 
इसको कहते हैं- 

गुणकर्मसु सन्निकृष्टेषु ज्ञाननिष्पत्तेद्रव्य॑ं कारणम्‌ ॥४॥ 
सृत्रार्थ:- इंद्रियों के साथ गुण और कर्मों का संबंध होने पर उस गुण कर्मों का ज्ञान 
उत्पन्न होने से उस प्रक्रिया में उन गुण कर्मों का धारक द्रव्य ही कारण होता है ॥४॥ 
भाष्यार्थ:- (शुणकर्मठत स्रिकृष्टेप ज्ञाननिष्पत्तेः द्वव्यं कारणण) इंद्रियों के साथ गुण 
अर्थात रूप आदि और उत्क्षेपण आदि कर्म सत्निकृष्ट सम्बद्ध होते हैं उनके सन्निकृष्ट होने 
पर जुड़ने पर संयुक्त होने पर आत्मा में ज्ञान की निष्पत्ति हो जाती है, उस ज्ञान की 
उत्पत्ति का कारण द्रव्य होता है क्योंकि गुण और कर्म स्वतंत्र नहीं होते हैं, उनके (गुण 
और कर्म के) द्रव्य के आश्रित होने से, द्रव्य में स्थित होते हुए ही गुण और कर्म नेत्र 
इंद्रिय से सन्निकृष्ट होते हैं। इसलिए उन दोनों का भी ज्ञान द्रव्य के आश्रित होता है 
क्योंकि द्रव्य उन दोनों का समवायि कारण होता है । वहाँ द्रव्य में गुण और कर्म का 
समवायि संबंध से विद्यमान होने के कारण गुण और कर्म द्रव्य से अलग नही होते हैं । 
गुण और कर्म के ज्ञान का कारण द्रव्य होता है ॥४॥ 


द्रव्यगुणकर्मणायर्थपदवाच्यानां ज्ञान प्रदर्श यामात्यविशेषयों: कर्थ ज्ञान 
भ्वती त्यप्युच्यते - 
यायात्यविशेषेष्‌ यासमान्यविशेषाभावात्‌ तत एवं ज्ञानम्‌ ॥५॥ 
(सामात्यविशेषेषु) सामात्ये परसामान्ये सत्तायां पृथिव्यादिषु रूपादिष्त्क्षेपणादिणु 
विशेषेष्‌ खल्‍्वन्त्यविशेषेष्‌ ज्ञानं व्‌ (7त: एव) सामान्यतों विशेषतश्चव तत्स्वरूपतः स्वत 
एव भ्रवाति तदधीनमेव तयोज्ञानिय्‌ / यतः (सामात्यविशेषाभावातु) द्रव्यगुणकर्मणां ज्ञान॑ 
व्‌ सामात्यविशेषापेक्ष भवाति, तेष सामात्यविशेषौ कक्ष्येते! परन्तु सासात्ये 


नितान्तसायात्ये परसामान्ये सत्तायां सामान्य नास्ति तथा विशेषेःत्त्याविशेषे विशेषों 
नास्ति / सामात्यं परसामान्यं सत्ता तुसासात्यरूपेणैवावातिणते न पुनार्विशिष्यतेउठथ क्ष 
विशेषोउन्त्याविशेषों न यमीक्रियते तस्मात्‌ यामात्यं विशेषश्व स्वरूपत एवं ज्ञायते / 
श्रह्ञककरामिश्रादिभिरसस्वद्धव्याख्यातं सत्र. तत्र धासात्यविशेषाभावात्‌” 
वचनस्याचरितार्थत्वात्‌ ॥५॥ 


अर्थ पद से जो कहा गया है द्रव्य गुण और कर्म उनका ज्ञान दिखा करके अब सामान्य 


का ज्ञान और विशेष का ज्ञान कैसे होता है? उसको बता रहे हैं- 
सामान्यविशेषेषु सामान्यविशेषाभावात्‌ तत एव ज्ञानम्‌ ॥५॥ 
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सूत्रार्थ- पर सामान्य (सत्ता) और अंतिम विशेषों का उनके अपने ही स्वरूप से ज्ञान 
होता है उनमें सामान्य और अन्य विशेष का अभाव होने से ॥५॥ 

भाष्यार्थ:- (सामात्यविशेषेष) सामान्य अर्थात पर सामान्य में सत्ता है पृथ्वी आदि में 
रूप आदि में और उत्क्षेपण आदि कर्म में ये जो विशेष है और अन्त्य विशेष में जो ज्ञान 
होता है / /#त: एक) सामान्य वाले और विशेष वाले का उसी के स्वरूप से अपने आप 
ही होता है, उन दोनों का ज्ञान उन्हीं के अधीन होता है | (सामान्यविशेषाभावात्‌) 
क्योंकि द्रव्य गुण कर्म का ज्ञान तो सामान्य विशेष की अपेक्षा से होता है, क्योंकि उनमें 
सामान्य और विशेष दोनों दिखते हैं । परंतु जो सामान्य है नितांत सामान्य है अंतिम 
सत्ता है उसमें कोई सामान्य नहीं होता है और जो अंतिम भेद होता है उसमें भी विशेष 
नहीं होता है। इसलिए सामान्य अर्थात परसामान्य सत्ता तो सामान्य रूप में ही रहती 
है वो विशिष्ट नहीं होता है । और जो अन्त्य विशेष होता है वह भी सामना भाव को 
नहीं प्राप्त होता है, पृथक ही रहता है इसलिए सामान्य और विशेष अपने ही स्वरूप से 
जाने जाते हैं | शंकर मिश्र आदि ने सूत्र की व्याख्या असम्बद्ध रूप में की है “सामान्य 
विशेष भाव” वचन का उसमें चरितार्थ- संगति न लगने से ॥५॥ 


यामात्यविशेषापेक्ष॑ द्रव्यगुणकर्मसु ॥ ६॥ 
द्िव्यगुणकर्मसु यासात्यविशेषापेक्षय / द्वव्ये गुणे कर्मीणे च ज्ञानं सामात्यविशेषापेक्ष॑ं 


भ्वाति / द्रव्ये खलु सामान्य द्वव्यत्वग, विशेष: प्रथिव्यमेजोवाय्वाकाशा:, युणे सामान्य 
गृणत्वम, विशेषों रूपरसगन्धस्पशादियः, कर्मीणि सामसात्यं कर्मत्वस, विशेषः 
खलूत्क्षेपणादीनि ॥/ ६॥ 


सामान्यविशेषापेक्षं द्रव्यगुणकर्मसु ॥ ६॥ 

सृूत्रार्थ:- द्रव्य और गुण कर्मों में सामान्य और विशेष से ज्ञान होता है। 

भाष्यार्थ:- (द्रव्यगुणकर्मसु सामात्यविशेषापेक्षण / यहाँ के जितने भी द्रव्य हैं इनमें 
अकेले अकेले किसी का ज्ञान नहीं होता है यहाँ सामान्य विशेष दोनों मिलाकर के होता 
है । द्रव्य में जो द्रव्यत्व है वो सामान्य होता है और विशेष अर्थात जल को जानने के 
लिए पृथ्वी आदि को जब देखते हैं तब जल को ज्ञान पाएंगे (केवल जल को देखते रहने 
से ज्ञान नहीं होता है ) इसमें द्रव्यत्व सामान्य है और पृथ्वी जल आगनी वायु आदि 
विशेष है । गुण में वैसे ही गुणत्वम सामान्य है और रूप रस गंध आदि विशेष हैं, कर्म में 
कर्मत्व सामान्य है और उत्क्षेपण आदि विशेष है ॥६॥ 
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द्रव्ये द्॒व्ययुणकमापिक्षय्‌ ॥ ७॥ 
द्िव्ये द्रव्यगुणकमपिक्षम॒)कार्यद्रिव्येज्ञान द्वव्यापेक्ष ग॒ुणापेक्ष कमापिक्ष चर भवाति / वद्यथा 
या यात्रावती यद्वा घण्टावती पीतवर्णा यच्छाति या यौ: ॥७॥ 


द्रव्ये द्रव्यगुणकमपिक्षम्‌ ॥७॥ 
सृत्रार्थ:- कार्य द्वव्यों में द्रव्य गुण और कर्म की अपेक्षा से भी ज्ञान होता है ॥७॥ 
भाष्यार्थ:- कार्य द्रव्य में जो ज्ञान उत्पन्न होता है उसके लिए द्रव्य की गुण की और कर्म 


की तीनों की अपेक्षा होता है, जैसे गौ का ज्ञान करने के लिए गल कंबल वाली है या 
घंटी जिसके गले में है और पीले रंग की है वह गौ है, (ऐसा कोई लक्षण विशेष जबतक 
उत्पन्न नहीं होगा तब तक यह ज्ञान नहीं होगा कि यह गौ है ) ॥७॥ 


परन्तु-- 


गृणकर्मस गुणकर्माभावात्‌ृ_ गुणकसपिक्ष न. विद्यते ॥८/ 
यिणकर्ससु युणकर्माभावात्‌ गृुणकमपिक्ष न विद्यते) गुणेष्‌ गुणापेक्ष कमपिक्ष ज्ञानं त 
विद्यते तत्र गुणे गुणाभावात््‌ कर्माभावाज्ञ / गुणों हि “अयुणवान्‌” (१///१ ६) तथा कर्म 
न गृणे न गुणाश्रायि “एकद्रव्यस्‌” ((////८/ द्रव्याश्रयित्वात्‌ कर्मण: / अथ च कर्मस्‌ ज्ञानं 
न गुणापेक्षं तस्यागुणत्वात्‌ अगुणम्‌.....” (!/2/१८) तथा न कसपिक्ष न कर्मीणि कर्म 
भ्रवाति तस्य बद्रव्याश्रयित्वात्‌ “एकद्रव्यम्‌” (2/2//८) किन्तु द्रव्यापेक्ष गुणकर्मतु ज्ञान 
भवाति यथायोग्य ग्रात्यक्षिकं लैडियक॑ वा यथोक्ते च् पृवमा / अन्यभाष्यकारैः 
सत्रमेकाड़ियत्वेन व्याख्यातम्‌ ॥८॥ 


परंतु- 

गुणकर्मसु गुणकर्माभावात्‌ गुणकमपिक्ष न विद्यते ॥८॥ 
सृत्रार्थ:- गुण कर्मों में गुण कर्मों का अभाव होने से गुण कर्मों का ज्ञान गुण कर्मों की 
अपेक्षा से नहीं होता है, द्रव्य की अपेक्षा से होता है ॥८॥ 
भाष्यार्थ:- (गुणकर्मसु गुणकर्माभावात्‌ गुणकमपिक्ष न विद्यते) गुणों में गुण की अपेक्षा 
से और कर्म में कर्म की अपेक्षा से ज्ञान नही होता है क्‍योंकि “अगुणवान्‌” (१/१/१६) 
गुण में गुण होता ही नही कर्म में कर्म होता ही नहीं अकेला होता है । गुण में गुण न 
होने से उसी प्रकार कर्म न गुण होता है और न ही गुण के आश्रित होता है “एकद्रव्यम्‌” 
(१/१/१८) द्रव्य के आश्रित होता है, कर्म द्रव्य के आश्रित होता है । इस तरह से कर्म 


को जानने के लिए गुण की अपेक्षा नहीं होती है अपितु द्रव्य की होती है, उसके गुण 
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रहित होने से । “अगुणम्‌.....” (१/१/१८) और कर्म में कर्म की अपेक्षा से नहीं होता है, 
उसके द्रव्य आश्रित होने से “एकद्रव्यम्‌” (१/१/१८) कहा है । किन्तु गुण कर्मों मे जो 
ज्ञान होगा उसमें द्रव्य की अपेक्षा तो रहेगी, गुण कर्मों की नहीं । जैसा भी ज्ञान हो चाहे 
प्रात्यक्षिक हो या अनुमानिक है उनमें ये स्थित रहेगी गुण को जानने के लिए केवल गुण 
की अपेक्षा नहीं, द्रव्य की अपेक्षा होती है । ऐसे ही कर्म को जानने के लिए द्रव्य की ही 
अपेक्षा रहेगी । अन्य भाष्यकारों ने सूत्र के एक अंग को लेकर व्याख्यान किया है ॥८॥ 


तथा -- 

यमवायिनः श्वैत्याच्छवैत्यबुद्धेश्व श्वेतेब॒द्धिस्ते कार्यकारणशथ्ते ॥ ९॥ 
(सिसवायिन:)/ समवायोठविनाभावसस्वन्धोउस्यास्तीति समवायी तस्य समवायिनों 
गृणसमवायिनो यथा /श्वैत्यात्‌ श्वैत्यबुद्धे: च) श्वेतममवायिनः शछहुखस्य श्वेवत्वाद गुणात्‌ 
तथा श्रवैत्यदुद्धे: श्वेतत्वज्ञानादापि (श्वेते बृुत्धि) श्रेते शहुखे श्रेवत्वसमवायिति ब्रव्ये 
ब्रेतोउयं ज्ञानं भवाति (ते एते कार्यकारणशते) श्रैत्यं गुण. तथा अ्रैत्यबुद्धिश्व 
श्वेतोउयागिति ज्ञान ते एते उभे कारणकार्ये भवतः, तत्र श्रैत्यं गृणः कारण श्रैत्यबुद्धिः 
ब्वेतोउयमिति ज्ञानं कार्यम, अत्र गुणेन गुणों न ज्ञायते किन्तु गुणेन गुणसमवायी गुणी 
जायते खल्‍वेष निष्कर्ष: ॥९॥ 


और भी कारण बता रहे हैं- 

समवायिनः श्वैत्याच्छवैत्यबुद्धेश्व श्वेतेबुद्धिस्ते कार्यकारणभूते ॥९॥ 
सृत्रार्थ:- श्वेत रूप से युक्त शंख द्रव्य के श्वेत्य श्वेतत्व रूप गुण से और मस्तिष्क में स्थित 
श्वेतत्व ज्ञान से यह शंख सफेद है ऐसा ज्ञान उत्पन्न होता है। यहाँ श्वेतत्व और शंख 
कार्यकारण है ॥९॥ 
भाष्यार्थ:- (#मवायिन:/ समवाय८ अविनाभाव संबंध जिसका है वह समवायी है, उस 
समवायी का गुण समवायिका (जिसका गुण अनिवार्य संबंध है ऐसा द्रव्य का) /श्रैत्यात्‌ 
श्वैत्यबुद्देः च) जैसे श्वेत समवायी (अनिवार्य संबंध) है जिस शंख का उस शंख का 
श्वेतत्व गुण होने से तथा /श्वेते बुद्धि. श्वेतय बुद्धि होने से या श्वेतत्व ज्ञान होने से भी 
श्वेत शंख मेन श्वेतत्व समवायी संबंध है (जिस द्रव्य का) उस द्रव्य में यह श्वेत है ऐसा 
ज्ञान होता है /ते एते कार्यकारणश्व॒ते) श्वेत्य गुण है तथा श्वेत्य बुद्धि यह श्वेत है ऐसा 
ज्ञान ये दोनों कारण कार्य होते हैं, वहाँ श्वेत्य गुण कारण है श्रवेत्य बुद्धि> यह श्वेत है 
ऐसा ज्ञान कार्य है, समवायी (अनिवार्य) संबंध है (जिस गुणी का वह) गुणी जाना जाता 
है यह निष्कर्ष है ॥९॥ 
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अथ च यथा गृणगृणिनो: पौवापियव्यव्दारे कारणकार्यवुद्धयो भ्रवन्ति तथा ब्रव्येष॒ 
नेत्याह---- 
द्रव्येष्वानितरेतरकारणाः ॥/ ०॥ 


द्िग्येष आनितरेतरकारणा9 द्रव्येष््‌ द्‌ खलु द्वव्यकुद्धयो द्वव्यज्ञानानि घट: पट: कट:, 
इत्यादि ज्ञानानि बुद्धयो वा न खल्वत्योउन्यकारणाः परस्परकारणीशूता वा; यत्र हि 
द्रव्य लिड्यत्वेनोपादीयते तत्रैव वत्‌ कारणत्वं भजते जाने नान्यत्र, यथाउयं दण्डी दण्डेन 
लिड्गेन हस्ती हस्तेन तदुक्तमेव दव्ये द्रव्यगुणकमपिक्ष ज्ञानय्‌” (८/१/७) ॥ ९ ०॥ 


और जैसे गुण गुणी का पूर्वापर व्यवहार में कारण कार्य बुद्धि होती है वैसे द्रव्य में नहीं 


होती है यह कहते हैं- 

द्रव्येष्वनितरेतरकारणाः ॥ १ ०॥ 
सृत्रार्थ:- दो स्वतंत्र द्रव्यों में एक दूसरे के कारण से ज्ञान नहीं होता ॥ १ ०॥ 
भाष्यार्थ:- (दृव्येष्‌ आनितरेतरकारणा» द्रव्य में तो द्रव्य बुद्धि द्रव्य का ज्ञान होता है 
जैसे यह घट-पटकट है, इत्यादि ज्ञान> बुद्धि एक दूसरे के कारण-परस्पर कारणी भूत 
नहीं है, जहां द्रव्य लिंग के द्वारा ग्रहण किया जाता है वहीं ज्ञान में वह कारणत्व का 
ग्रहण होता है अन्यत्र नहीं, जैसे यह दण्डी है दण्ड के लिंग से हाथी हाथी के लिंग से 
जाना जाता है वह जो पूर्व में कहा ही है &दव्ये द्रव्यगुणकमपिक्ष ज्ञानम्‌” (८/१/०/ 
॥१ ०॥ 


यः खलु घटपटकटादीतनां क्रमेण ज्ञानं भवाति तत्कथज्ञातीयं किं कारणक केत्यत्रोच्यते--- 
कारणायौयपद्यात्‌ कारणक्रमाज्ञ घटपटावदिदुद्धीनां क्रमो न हेतुफ़लभावात्‌ ॥  १॥ 
(घिटपटाबिदुद्धीनां क्रम) अय॑ घटो3यं पटो5यं कट: इत्यादि ज्ञानानां यः क्रमो लभ्यते स 
खतलु /कारणायौगपद्यातु) बरन्निकर्षादीनां ज्ञानकारणानां युगपत्प्रवृत्यभावात्‌ 
“युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनयों लिड्गय” तथा /कारणक्रमातु) इच्द्रियार्थस्रन्निकर्षस्य 
जानकारणस्य क्रमात्‌ एथकू - पृथक क्रमेण प्रवर्ततातु पौवापिर्य भ्रवाति (न 
हेतुफलभावात्‌) न तु कारणकार्यभ्रावात्‌ / तत्र पर्व घटन्नानं स्वोत्तरस्य पटज्ञानस्य न 
कारण न वोत्तरं पटन्ञान एर्वस्य घटज्ञास्य कार्यम, तत्र पौवापिय ज्ञानस्य न नियत 
घटज्ञानात्‌ प॒र्वमापि पटज्ञानं भ्वाति तत्र घटपटादिज्ञानेष्‌ न परस्परज्ञानापेक्षा ॥ / १॥ 
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जो घट पट आदि का क्रम से ज्ञान होता है वह किस प्रकार का या किस कारण वाला 
होता है यहाँ उसको कहते हैं- 

कारणायौगपद्यात्‌ कारणक्रमाच्च घटपटादिबुद्धीनां क्रमो न हेतुफलभावात्‌ ॥ १ १॥ 
सृूत्रार्थ-- ज्ञान के कारण इंद्रिय संनिकर्षादि अनेक वस्तुओं के साथ एक ही समय में न 
होने के कारण और ज्ञान का कारण संनिकर्ष का क्रम होने से घटपटादि पदार्थों के ज्ञानों 
का क्रम होता है ॥११॥ 
भाष्यार्थ:- (घटपटादिदुद्धीनां क्रम) यह घट है यह पट है यह कट है इत्यादि ज्ञान का 
जो क्रम पाया जाता है (क्राणायौगपद्मातु) वह ज्ञान का कारण सन्निकर्ष आदि का एक 
साथ प्रवृत्ति का अभाव होने से “युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिडझगम्‌” तथा 
(कारणक्रमाठ) ज्ञान के कारण इंद्रविय अर्थ सन्निकर्ष का क्रम सेपृथक-पृथक क्रम से 
प्रवृत्ति होने से पूर्वापर होता है किन्तु कार्य कारण के होने से नहीं है । (न 
हेतुफलभावात्‌) वहाँ पूर्व घट का ज्ञान अपने से उत्तर पर ज्ञान का कारण नहीं होता है 
और न ही उत्तर पर ज्ञान पूर्व घट ज्ञान का कार्य है वहाँ ज्ञान का पूर्वापर नियत नहीं है 
घट ज्ञान से पूर्व भी पट ज्ञान होता है वहाँ घट पटादि ज्ञानों में परस्पर ज्ञान की अपेक्षा 
नहीं है ॥११॥ 

प्रथमाहिनिकं समाप्तम्‌ । 
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अष्टमो<5्ध्यायः तत्र द्वितीयाहिनकम्‌ 


प्रात्याक्षिकं लॉंगिक च ज्ञान विधाय संग्राति सांडकेतिक बृध्यपेक्ष ज्ञानमाचएे- 

अयमेष त्वया कृत भोजयेनमिति बुध्यपेक्ष ॥ १॥ 
(अयम्‌-एप: / अय॑ देवदत्त', एप मद्दाविद्वान्‌ / अत्र अयम्‌! इति बुद्धया देवदत्त सज्ञाया 
जाने भवाति, एप: झति निर्देशबुद्धयया तत्र मह्दती विद्वता ज्ञायते ज्ञाप्यते वा (त्वया 
कृतमृ) त्विया' युष्मद्वुद्धिक॑ कर्द ज्ञानयुक्ते भवाति (भोजय-एनस) धुजक्रियायां एनस 
इति संडकेत्युक्ते यांड्केतिकं ज्ञानय (दृद्ध्यपेक्षणु) निर्देशकृतां बुद्धिमपेक्षते बुद्धावेव 
स्थित न ग्रात्यक्षिक न च लैंयिकं ॥ १ ॥ 


प्रात्यक्षिक और आनुमानिक ज्ञान का विधान करके अब सांकेतिक बुद्ध्यपेक्ष ज्ञान को 


कहते हैं- 
अयमेष त्वया कृतं भोजयेनमिति बुध्यपेक्षं ॥ १॥ 

सूत्रार्थ-- अयमेष इत्यादि यह ज्ञान संकेत से होनेवाला है॥ १॥ 

भाष्यार्थ:- (अयय्‌-एपः: / यह देवदत्त है, यह महाविद्वान है। यहाँ “यह” बुद्धि से देवदत्त 
संज्ञा का ज्ञान होता है, “यह” इस प्रकार का निर्देश बुद्धि वहाँ महान विद्वता जानी 
जाती है या जनाई जाती है (/त्वया कृतम) “त्वया” यूष्मद बुद्धि वाला कर्ता का ज्ञान 
कहा गया है (भोजय-एनण) भुजिक्रिया का 'एनम्‌' इस संकेत से विशिष्ट कर्म कारक का 
ज्ञान होगा है। वह यह सारा संकेत युक्त सांकेतिक ज्ञान निर्देश कृत (बृद्ध्यपेक्षम) बुद्धि 
की अपेक्षा से होता है बुद्धि में ही स्थित होता है न प्रात्यक्षिक और न अनुमानिक होता 
है॥ १॥ 


दुर्टेष भावाददुण्टे ब्वयभावात्‌ ॥ २ ॥ 


दिल्टेष्‌ भावातु) ज्ञातेए प्रत्यक्षीकृतेष्‌ पपिण्डेष अय॑ देवदत्त:' सह़केतात्‌ वंजाज्ञानं 
भवाति (अदृष्टेष-अभावात्‌) अज्ञातेषु परोक्षेप्‌ संह़्केतस्याभावादसस्थवात्‌! तस्मात्‌ प्रत्यक्षीकृते 
विषये पुनर्यत्‌ यंडकेतकृतज़ान बुद्ध्यपेक्षे भवाति ॥ २॥ 


यह ज्ञान कैसे बुद्धि की अपेक्षा रखता है (कहा जाता है) स्वतंत्र या स्वत:उत्पन्न क्‍यों 
नहीं होता है इस विषय में कहते हैं- 


दृष्टेु भावाददृष्टे ्वडभावात्‌ ॥ २ ॥ 
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सृत्रार्थ:- सांकेतिक ज्ञान प्रत्यक्ष पदार्थों में संभव होता है। अप्रत्यक्ष पदार्थों में संभव न 
होने से वह प्रत्यक्ष और अनुमानिक ज्ञानों से भिन्न है॥ २॥ 

भाष्यार्थ:- (इछेषु भावातु) ज्ञातर प्रत्क्षीकृत पिण्ड में यह देवदत्त है संकेत से संज्ञा का 
ज्ञान होता है (अद्ृ्टेष अभावात॒) अज्ञातर परोक्ष में संकेत का अभाव होने से असंभव 
होने से इसलिए प्रत्यक्षीकृत विषय में पुन: जो संकेत कृत ज्ञान बुध्यपेक्ष्य होता है ॥ २॥ 


द्रव्यगुणकर्मणां एथक पृथक स्वस्वाविषयक ज्ञान तक्तम/ इृदानीं सर्वेषां द्रव्यगुणकर्मणां 
प्रात्यक्षिकं ज्ञान निर्विशिष्युच्यते- 

अर्थ इति द्रव्यगुणकर्मतु ॥२॥ 
(अर्थ: ड्ति बद्रव्यगुणकर्मचु / अस्मिन्‌ शात्रे अर्थ! जझति शब्द: बलु द्रव्यगुणकर्मतु प्रयृक्तो 
वेकितव्य: इंक्रियार्थय्रन्निकर्ष ” इत्यादि कथने द्रव्यगुणकर्माणि त्रोण्यापि गृह्दन्ते अर्थपदेन 
प्रत्यक्षीकरणे प्रात्यक्षिकज्ञाने वा त्रयाणां ग्रात्यक्षिक ज्ञानं भावतीति यावत्‌ ॥ २॥ 


द्रव्य गुण कर्मों का पृथक्‌- पृथक्‌ अपने अपने विषयक ज्ञान को तो कहा है। अब सभी 
द्रव्य गुण कर्मों का प्रात्यक्षिक ज्ञान को बताया जाता है- 

अर्थ इति द्रव्यगुणकर्मसु ॥ ३॥ 
सृत्रार्थ:- अर्थ शब्द द्रव्य गुण कर्म तीनों के लिए एक साथ प्रयोग होता है॥ ३॥ 
भाष्यार्थ:- (अर्थ:- इति द्रव्यगुणकर्मसु ) इस शास्त्र में “अर्थ” यह शब्द द्रव्य गुण कर्मों में 
प्रयुक्त होता है ऐसा जानना चाहिए, “इंद्रियार्थ सन्निकर्ष ...” इत्यादि कथन में द्रव्य गुण 


कर्म तीनों का ही ग्रहण होता है अर्थ पद से प्रत्यक्ष करने में या प्रात्यक्षिक ज्ञान में तीनों 
का प्रात्यक्षिक ज्ञान होता है यहाँ तक अर्थ ले सकते हैं ॥ ३॥ 


द्रव्य विषये - कार्य द्रव्य विषये कियापि विशिषएटमुच्यते- 

द्रव्येष्‌ पश्चात्मकत्वं प्रतिषिद्धम्‌ ॥ ५४॥ 
द्िग्येष्‌ पश्चात्मकत्वं प्रतिषिद्धमु) कार्यद्रव्येष शरीरादिणु पश्चात्मकत्वं पश्चथ्चतोपादन्त्वं 
प्रतिषिद्धनू / प्रित्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगस्या प्रत्यक्षत्वात्‌ पश्चात्मकत्वं न विद्यते” 
(४/२/२) एकाकोपादानकं शरारादि द्रवयस ॥ ४॥ 


द्रव्य के विषय में- कार्य द्रव्य के विषय में कुछ विशिष्ट कहा जाता है- 
द्रव्येषु पश्चात्मकत्वं प्रतिषिद्धम्‌ ॥४॥ 
सृूत्रार्थ:- शरीरादि इन्द्रिय द्रव्यों में पांचों या अनेक तत्व उपदान रूप में नहीं है॥ ४॥ 
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भाष्यार्थ:- (द्रव्येषु पश्चात्मकत्वं प्रतिषिद्धम्‌) कार्य द्रव्यों में शरीरादि पंचात्मकत्व5 पाँच 
भूत उपादान वाला होना प्रतिषेध किया गया है। “प्रत्यक्षाप्रत्यक्षाणां संयोगस्या 
प्रत्यक्षत्वात्‌ पश्चात्मकत्वं न विद्यते” (४/२/२) उपादान वाले शरीरादि द्रव्य हैं॥ ४॥ 


नतु तत्र शरीरे वर्तमान शभिन्नभिन्नविषयकंग्राहक॑ नासिकादीब्द्रियं किं 
श्रीरोपादानोपादानकमन्योपादानकं वा ? अत्रोच्यते - 
भ्यस्त्वाद्‌ यन्ध्रवत्वाज्लज पृथ्वी गन्धज्ञाने प्रकृति: ॥५॥ 

(यिन्‍्धन्ञाने प्रकृति: पृथ्वी) यन्ध्रस्य ज्ञानं ज्ञानकरणं श्राणमु, ज्ञायतेधनेनोति करणे ल्यूट / 
गन्धन्ञाने प्रार्णोद्रिय प्रकृतिस्पादानं एथ्वी खल्‍्वास्ति / यतः (/भ्यस्त्वात्‌-यन्ध्रवत्वात्‌-च) 
तत्र पएथिव्या बाहल्यातू, यथा श्रीरमस्थिययं प्थिवीशय: प्रथिवीप्राकृतिक॑ तथा 
प्राणस्प्यस्थिययं पृथिवीभथय: पृथिवीप्राकृतिक॑ तथा ग्न्धवद्ापि श्रार्ण यन्श्रोडस्यास्ति 
विषयतस्मात्‌ यन्ध्रवत्वात्‌ यन्ध्रग्राह्कत्वातू; कायमनुनह्ञाति कारणम तथा नासिकाग्रे 
धारयतोउस्य या (दिव्ययन्धरसंवित्‌” (पोग० ०१/३५ व्यायभा9 प्राणे यन्धसंविदस्ति / 
तस्मादपि पृथिवी प्रकृतिरूपादानं वा श्राणस्य ॥ ५॥ 


अच्छा, उस शरीर से वर्तमान भिन्न-भिन्न विषय को ग्रहण करने वाले नासिकादि 


इंद्रियां क्या शरीर उपादान के उपादान वाला है अथवा अन्य उपादान वाले हैं ? यहाँ 
बताते हैं- 
भूयस्त्वाद्‌ गन्धवत्वाच्च पृथ्वी गन्धज्ञाने प्रकृति: ॥५॥ 

सृत्रार्थ:- गन्ध का ग्रहण करानेवाले साधन नासिका इन्द्रिय में पृथ्वी उपदान कारण है। 
उसमें पृथ्वीतत्व प्रधान होने से तथा गन्ध को ग्रहण करानेवाली होने से॥५॥ 

भाष्यार्थ:- (यन्‍्ध्नज्ञाने प्रकृति: एथ्वी) गंध का ज्ञान ज्ञान करने का साधन प्राण है, 
जिससे जाना जाता है इस प्रकार करण में ल्यूट प्रत्यय है। गन्ध ज्ञान ज्ञान में प्राण 
इंद्रिय में उपादान कारण पृथ्वी है क्‍योंकि /श्यस्त्वात्‌-यन्ध्ववत्वात्‌-क) उसमें पृथ्वी की 
बहलता होने से, जैसे शरीर जो कि अस्थिमय है (इसलिए) वह पृथ्वी अधिक वाला है 
अर्थात पृथ्वी उपादान वाला है वैसे गन्ध के समान भी प्राण है अर्थात गन्ध जिसका 
विषय है इसलिए गन्ध वाला होने से> गन्ध को ग्रहण करने वाला होने से, कार्य की 


सहायता कारण कर्ता है। तथा “नासिकाग्रे धारयतो5स्य या दिव्यगन्धसंवित्‌” (योग० 
०१/३५ व्यासभा०”) नासिका के अग्रभाग मे धारण करने वाले का दिव्य गन्ध का 
साक्षात्कार होता है। प्राण में गन्ध की अनुभूति होती है इसलिए भी पृथ्वी प्राण का 
उपादान कारण है ॥५॥ 

तथापस्तेजोवायुश्व रसरुपस्पर्शाविशेषात्‌ ॥ ६॥ 
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(विथा-आप:- वेज: -वायु:-च) तथा आप:, तेज:, वायु, प्रत्येकश (रसरुपस्पर्शा विशेषात्‌) 
रसज्ञानकरणे रसनायामापः: प्रकराति,, रूपज्ञानकरणे नेत्रे तेज: प्रकृति), स्पर्श्ञानकरणे 
त्वाचि वायु: प्रक्रृति। तत्र तत्र तत्तदुशुयस्त्वाव्‌ तथा रसवत्वात्‌ रूपवत्वात्‌ स्पशवित्वात/ 
रसनायामपाश्यस्त्वं सर्वर जलमया रसनाउस्थिरहिता, नेत्रे तेजी भयत्व॑ं 
ज्योविश्यस्त्व॑ स्पष्टय्‌ लक्ष्यते, त्वाचि वायुश्रयस्त्वं वायुतन्तदुजालवत/ रस विषय 
ग्राहकत्वाद्‌ रसना रसवती रससंविदस्यां तथा चर रसवती;, रूपविषयग्राहकत्वाद 


रूपवन्नेत्रं रूपसंविदस्मिनु तथा च रूपवत्‌ स्पर्शीविषयोउस्या: स्परशववती त्वक्‌ स्पर्श 


यंविदस्यां तथा च स्पर्शती। . एक्सेकप्रकरतिकेणपि श्रीरे श्राणादीनीनबियाणि 
भिन्नभिन्नप्रकृतीनि स्वग्राह्मविषयानुसारीणि ॥ ६॥ 


तथापस्तेजोवायुश्व रसरुपस्पर्शाविशेषात्‌ ॥ ६॥ 
सृत्रार्थ:- वैसे ही जलाग्नि वायु उपादान है रसना नेत्र और त्वगिन्द्रिय का तथा पूर्वोक्त 


हेतु से॥ ६॥ 
भाष्यार्थ:- (कथा-आप:- तेज: -वायुः-च) तथा प्रत्येक जल, अग्नि और वायु (रसरुपस्पर्शा 


विशेषात) रस अग्नि का साधनों5 रसना में जल उपादान है, रूप ज्ञान का साधन 
मेंडनेत्र में अग्नि उपादान है, स्पर्शज्ञान का साधन में >त्वचा में वायु उपादान है। उन- 
उन में उस-उस की अधिकता होने से तथा रस विषय वाला होने से रूप विषय वाला 
होने से स्पर्श वाला होने से । रसना में जल की अधिकता है, रसना सर्वदा जल मय और 
अस्थि रहित है, नेत्रा में अग्नि की अधिकता है ज्योति की अधिकता स्पष्ट लक्षित होती 


है, त्वचा मे वायु की अधिकता है वायु के तन्तु के जाल के समान । रस विषय को ग्रहण 
करने वाली होने से रसना रसवती (जल के उपादान वाली है) और रस की अनुभूति 
जिसमें होती है वह रसवती है । रूप विषय को ग्रहण करने वाली होने से अग्नि के 
समान नेत्र है, और रूप की अनुभूति जिसमें होती है वह रूपवाला है । स्पर्श विषय 
जिसका है वह स्पर्शवती त्वचा है और स्पर्श की अनुभूति जिसमें होती है वह स्पर्श 
वाली है इस प्रकार से एक उपादान वाले शरीर में भी प्राण आदि इंद्वियां भिन्न-भिन्न 
उपादान वाले अपने ग्राह्म विषय के अनुसार सहायक होते हैं ॥ ६॥ 


॥ द्वितीयाह्िनकम्‌ समाप्तम्‌ ॥ 
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नवमो&्ध्याय: तत्र प्रथमाहिनक 


पृथिव्यादि भयस्त्ववतां कार्य द्रवयाणां भ्रावं सत्व॑ परीक्ष्येदानी तेषायभावमसत्व॑ं 
परीक्षते खत्रकृदाचार्य: - 

क्रियागुणव्यपदेशाभवात्‌ प्रायसत्‌ ॥ १॥ 
(क्रियायुणव्यपदेशाभवात्‌ प्रायसत्‌) क्रियया गुणेन च भावों द्वव्यं कार्यद्रव्यं लक्ष्यते, 
क्रियाया युणस्य च॒ व्यवद्वाराभावाद ग्रवर्तनातवु खलु तस्याभाव: ग्रायसत्‌ 
प्रायभावनायकोउभाव: ॥ १॥ 


पृथ्वी आदि अधिकता वाले कार्यद्रव्यों का भाव5 सत्ता की परीक्षा करके अब इनके 
अभाव>”"असत्ता की परीक्षा सूत्र कृत आचार्य करते हैं- 


क्रियागुणव्यपदेशाभवात्‌ प्रागसत्‌ ॥ १॥ 


सृत्रार्थ:- द्रव्य की उत्पत्ति से पूर्व द्रव्य के क्रिया और गुण का व्यवहार न होने से उस 
द्रव्य का (घटदिका) प्रागभाव कहा जाता है॥ १॥ 

भाष्यार्थ:- (क्रियायुणव्यपरदेशाभवात्‌ प्राय) क्रिया से और गुण से भाव द्रव्य"कार्य 
द्रव्य लक्षित होते है क्रिया के और गुण के व्यवहार का अभाव होने से अप्रवर्तनात्‌> 
बनने से पहले व्यवहार न होने से उसका अभाव प्रागसत्‌ प्रागभाव नामक अभाव 


होता है॥ १॥ 


द्वितीय: - 

यदसत्‌ ॥२॥ 
(सिदसतु) सद्‌ द्रव्यं केनापि कारणेन सतो विद्ययानस्य घटादिकस्य कार्य द्रव्यस्य यः 
खल्वभाव: स प्रध्वंचयाभावों द्वितीयोउभाव: ॥ २॥ 


सदसत्‌ ॥२॥ 
सृूत्रार्थ:- सत्तात्मक घटादि वस्तु के नष्ट हो जाने के बाद जो उसका अभाव हो जाता है 
वह प्रध्वंसाभाव कहलाता है॥ २॥ 
भाष्यार्थ:- (सदसत्‌) विद्यमान द्रव्य किसी भी कारण से सत:-विद्यमान घटादि का 
कार्य द्रव्य का जो अभाव है वह प्रध्वंसाभाव नामक दूसरा अभाव है ॥ २॥ 
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नतु प्राय भावों व प्रध्वंसाभावों वा खल्‍्वेकस्थैव द्रव्यस्याभावरूपस्वरूपतया त्वेकमेव 
वस्तु कथ्थ पर्वाभावतों भिन्नत्वमस्योच्यते, अत्र प्राति विधीयते- 

असत: क्रियायुणव्यपदेशाभावादर्थातरय्‌ ॥ ३॥ 
(क्रियायुणव्यपरदेशाभावाद-अयसतः -अथातिरम) यः खलु ग्रायभ्राव उक्त स॒ दु 
क्रियागुणव्यपदेशाभावादुक्तस्तास्मादसत: ग्रायभवात्‌ प्रध्वंसाभावोडर्थातरं भिन्न वस्तु / 
यतः पग्रायभावस्वु क्रियागुणाप्रादृ्भावएर्वक:ः शृत्यरूप: प्रध्वंसराभावश्चव क्रियागुण 
प्रादृभावाहतर: संस्काररूप: ॥ ३॥ 


अच्छा, प्रागभाव अथवा प्रध्वंसाभाव एक ही द्रव्य का अभाव रूप स्वरूप से तो एक ही 
वस्तु है तो पूर्व अभाव से भिन्न इस को कैसे कहा जाता है, यहाँ कहा जाता है- 

असतः: क्रियागुणव्यपदेशाभावादर्थातरम्‌ ॥ ३॥ 
सृत्रार्थ:- क्रिया और गुण की उत्पत्ति ही न होने से प्रागभाव की अपेक्षा प्रध्वंसाभाव 
भिन्न है। (प्रध्वंसाभाव उत्पन्न होकर क्रिया गुण नष्ट हो चुके का होता है। )॥ ३॥ 
भाष्यार्थ:- (क्रियायुणव्यपदेशाभावाद-असतः -अथातिरण) जो प्रागभाव कहा है वह तो 
(द्रव्य के उपस्थित से पूर्व) क्रिया गुण के व्यवहार के अभाव से कहा था इसलिए 
असतरप्रागभाव से प्रध्वंसाभाव अर्थान्तर> भिन्न वस्तु है क्‍योंकि प्रागभाव तो क्रिया 
गुण के उत्पन्न होने से पूर्व वाला शून्य रूप है और प्रध्वंसाभाव क्रिया गुण के उत्पन्न होने 
से अनंतर संस्कार रूप है॥ ३॥ 


ठृतीयः - 

सज्ञायज्ञ ॥ ४॥ 
(सित-च-असत्‌-च) भावश्रासावभावश्रोति खलहु भय वविधोउत्योन्याभाव:/ अग्रौरश्व, 
अनश्ो गौः/ अपटो घट:, अधट: पट:/ इत्यन्योउन्याभ्रावस्वृतीय: ॥ ४॥ 


सच्चासच्च ॥४॥ 
सूत्रार्थ:- जो वस्तु गौ आदि होवे और उसमें अन्य वस्तु अश्वादि का अभाव होवे तो यो 
यह अन्योन्याभाव कहलाता है॥ ४॥ 
भाष्यार्थ:- (सत्‌-च-असत्‌-क्) एक वस्तु अपने स्वरूप में है और उसमें दूसरी वस्तु का 
अभाव है इस प्रकार दोनों प्रकार का व्यवहार अन्योन्य अभाव है । जैसे- यह अश्व है 
उसमें गौ का अभाव है, यह गौ है उसमें अश्व नहीं है । यह घट है उसमें पट नहीं है, यह 
पट है उसमें घट नहीं है | इत्यादि अन्योन्य अभाव तृतीय अभाव है ॥ ४॥ 
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चतुर्थ: - 
यज्ञान्यदसदतस्तदसत्‌ / १॥ 
(यत्‌-च-अन्यत्‌ृ-असत्‌-अतः-तत्‌-असक) यत्‌ खलु प्रायसत: 
प्रध्वंसासतो5न्योउन्यायतो5न्यत्‌ तदसत्‌ खलु ग्रायभावात्‌ प्रधवंसाभावादन्योउन्याभावाद 
भिन्नोउभावोउत्यन्ताभावश्चवतुर्थ: ॥ १॥ 


यज्चान्यदसदतस्तदसत्‌ ॥ ५॥ 
सूत्रार्थ- और जो अभाव पूर्वोक्त तीनों प्रकार के अभाव से भिन्न प्रकार का है वह 
अत्यन्ताभाव कहलाता है। 
भाष्यार्थ:- (यत्‌-च-अन्यत्‌-असत्‌-अत:-तत्‌-असत्‌) जो प्रागसत से प्रध्वंसाभाव से और 
अन्योन्यासत से भिन्न है वह असत्‌र अभाव है जो प्रागभाव से प्रध्वंसाभाव से अन्योन्य 
अभाव से भिन्न अभाव है वह अत्यान्ताभाव चतुर्थ अभाव है॥ ५॥ 


अभाव: कथ ज्ञायते ? अत्रोच्यते- 
असिदिति श्रृत प्रत्यक्षाभवाद्‌ थ्रत स्य॒तेविरयोशिग्रत्यक्षवत्‌ ॥ ६॥ 

(असत्‌-हति) अभाव: बलु (/श्तप्रत्यक्षाभवात्‌- ध्रतस्यते)/ श्रृत शब्द: प्रायेण दर्शनशार्रे 
सदर्थक:/ यतो भावात्मकस्य प्रत्यक्षानन्तरवार्तिनो3भावात्‌] सद्वस्तु घटादि: स॒ न प्रत्यक्ष 
भवाति यथोत्पन्न: सन्‌ प्रध्वंसात्‌ पर्व प्रत्यक्ष भवाति न तथा ग्रध्वस्तसमये; पुनः ध्तस्सते: 
यद्वस्तुन: स्यतेश्व स्मरयते खलु तत्तत्सद्वपद्रव्यं तन्नास्ति तस्मात्‌ /वियोधिप्रत्यक्षवत्‌) 
अभावस्य विरोधि भावस्तस्य विरोधिनो भावस्य भावात्मकस्य प्रत्यक्षत्वनिव प्रत्यक्षत्वं 
भ्रवति ह्वभावस्यापि, भावों यथा प्रत्यक्ष भवाति तथा ह्वभावोएपि प्रत्यक्ष भवाति, भाव: 


यदात्मना प्रत्यक्ष भवत्य भावोउसदात्मना प्रत्यक्ष भवाति हि / यादि त्वभावः: प्रत्यक्ष त 
भवेत्‌ तदा त्वभावों न वक्तु शक्येत। इति प्रध्वंच्याभाव उक्त: ॥ ६॥ 


उस अभाव को कैसे जाना जाता है ? यहाँ कहते हैं- 

असिदिति भूत प्रत्यक्षाभवाद्‌ भूत स्मृतेर्विरोधिप्रत्यक्षवत्‌ ॥ ६॥ 
सृत्रार्थ:- प्रध्वंसाभाव प्रत्यक्ष प्रमाण से जाना जाता है। उसका कारण विद्यमान वस्तु के 
प्रत्यक्ष न होने से तथा उस वस्तु की स्मृति होने से॥ ६॥ 
भाष्यार्थ:- (असत्‌-झति) अभाव /श्वतप्रत्यक्षाभवात्‌- श्रतस्मृते:/ भूत शब्द प्राय: दर्शन 
शास्त्र मे सद्‌ अर्थ वाला होता है (वर्तमान अर्थ में) सत5 भावात्मक वस्तु का प्रत्यक्ष के 
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पश्चात (टूट फुट होने से) अभाव होने से, सद्‌ वस्तु घट आदि वह प्रत्यक्ष नहीं होता है 
जैसे उत्पन्न हुए प्रध्वंस से पूर्व प्रत्यक्ष होता है वैसा प्रध्वंस समय में नहीं होता है पुनः 
भूत स्मृते-सद्‌ वस्तु की स्मृति से स्मरण करता है कि वह सद्‌ रूप वाली वस्तु वह नहीं 
है इसलिए (/विरोशिप्रत्यक्षवतु) अभाव का विरोधी भाव है उस विरोधी भाव के८ 
भावात्मक के प्रत्यक्ष के समान प्रत्यक्ष होता है अभाव का भी, भाव जैसे प्रत्यक्ष होता है 


वैसा ही अभाव भी प्रत्यक्ष होता है, भाव का सत्ता वाले स्वरूप से प्रत्यक्ष होता है 


अभाव असद्‌ स्वरूप से प्रत्यक्ष होता है । यदि अभाव का प्रत्यक्ष न होवे तो अभाव को 
नहीं कहा जा सकता । इस प्रकार प्रध्वंसाभाव कहा गया है ॥६॥ 


अथ च- 

तथाउभावे भाव प्रत्यक्षत्वात्वू ॥ ७॥ 
(व्था-अभावे भाव प्रत्याक्षत्वात-च) तथा प्रत्यक्षात्‌ पर्व ग्रायभावेउपि प्रत्यक्षत्वं विज्ञेय॑ 
भावप्रत्यक्षत्वात्‌- भावात्मकस्य पघटादेजातिस्य प्रत्यक्षत्वात्‌/ यथा हि जातो घट: प्रत्यक्ष 
भ्रवाति तथा ततव्पायभावो5ऊी प्रत्यक्ष भवाति हि / झति प्रायभाव उक्त:॥ ७॥ 


पश्ठसप्रसयो: सत्रयोरत्यों व्याख्यासार्यः - भावाभावों प्रत्यक्षविषयकाो तत्र असादिति 
भरत प्रत्यक्षा....” (६) यामात्येनभ्रावस्य प्राक्ग्रध्वंयरोभयविश्रस्य प्रत्यक्षत्वं दर्शयाति 
विरोधिप्रत्यक्षवत्‌- भावतप्रत्यक्षवत््‌ / सत्रर्म सत्र भाव विषयक स्यात्‌ तत्र भाव 
प्रत्यक्षत्वरमभाव  ग्रत्यक्षवदुच्यते / सत्र पाठ्य सनचन्ध्रिमवलस्वय तथा 
भावे53भावद्रत्यक्षवरत्‌” थ्रावे भावात्मके ब्रव्ये ग्रत्यक्षत्व॑ खलु भवत्वभावत्रत्यक्षवत्‌, 
यथाउभावात्मकतयाउभाव: याक्षात्‌ प्रत्यक्ष भवाति पुनर्भवात्माकतया भावोपि प्रत्यक्ष 
भवाति हि, तत्र थरावाभावा प्रत्यक्षी ॥ ७॥ 


और - 

तथा«्भावे भाव प्रत्यक्षत्वात्यू ॥ ७॥ 
सूत्रार्थ-- और उसी प्रकार से घट के प्रागभाव में ज्ञान होता है प्रत्यक्ष प्रमाण से उत्पन्न 
घट का प्रत्यक्ष होने से॥७॥ 
भाष्यार्थ:- (तथा-अभावे भाव प्रत्याक्षत्वात-च) वैसे प्रत्यक्ष से पूर्व प्रागभाव भी 
प्रत्यक्षत्व जानना चाहिए, भाव के प्रत्यक्ष होने से-भावात्मक काजघटादि उत्पन्न हुए का 
प्रत्यक्ष होने से । जैसे घट उत्पन्न हुआ उसका प्रत्यक्ष होता है वैसे उस प्रागभाव का भी 
प्रत्यक्ष होता ही है । इस प्रकार प्रागभाव कहा ॥ 
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छठे और साततवें सूत्रों की अन्य व्याख्या का मार्ग है- भाव और अभाव प्रत्यक्ष का विषय 
है वहाँ “असदिति भूत प्रत्यक्षा....” (६) सामान्य अभाव का और प्रागध्वंस दोनों प्रकार 
का प्रत्यक्ष दिखाता है विरोधी प्रत्यक्ष के समान-भाव प्रत्यक्ष के समान सातवाँ सूत्र भाव 
विषय होवे उसमें भाव का प्रत्यक्ष अभाव का प्रत्यक्ष के समान कहा गया है। और संधि 
का अबलम्बन करके सूत्र का पाठ “तथा भावे5भावप्रत्यक्षवत्‌” भाव प्रत्यक्षवत्‌ भाव में 


-भावात्मक द्रव्य में प्रत्यक्षत्व होता है। अभाव के प्रत्यक्ष के समान, जैसे अभाव स्वरूप 
से भाव का साक्षात प्रत्यक्ष होता है पुन: भाव स्वरूप से भाव का भी प्रत्यक्ष होता ही 
है, वहाँ भाव अभाव प्रत्यक्ष होता है ॥ ७॥ 


अन्योउन्याभाव: कथज्ञातीय: ? उच्यते- 

एतेनघटो5गौर्रर्मश्र व्याख्यातः ॥ ८॥ 
(एतेन) एतेन भावाभावयो: प्रत्यक्षत्वनिर्देशनेन (अघट:- अगीौ: - अधर्स: - कष 
व्याख्यात:) अघटो घटाभाव: फ्टादी अग्रौर्गोभावो5श्वादी। अधर्यो ध्र्माभावोउश्वर्ये 
प्रत्यक्ष भवत्यन्योउन्याभावों भावतप्रत्यक्षवत्‌ ॥ ८॥ 


अन्योन्यभाव किस प्रकार का होता है? बताते हैं- 

एतेनघटो5गौरधर्म श्व व्याख्यात: ॥ ८॥ 
सृत्रार्थ:- पूर्वोक्त प्रक्रिया अर्थात्‌ प्रत्यक्ष प्रमाण से ही पट में घट का अभाव, अश्व में गौ 
का अभाव और धर्म में अधर्म का अभाव जाना जाता है। 
भाष्यार्थ:- (एतेन) इस भाव और अभाव का प्रत्यक्ष निर्देश से (अधघट:- अगौ: - अधर्यः - 
च व्याख्यात.) अघट-घट का अभाव पटादि में, अगौ८ गौ का अभाव अश्व आदि में, 
अधर्मनधर्म का अभाव अधर्म में अन्योन्य भाव प्रत्यक्ष होता है, भाव प्रत्यक्ष के समान 
॥ ८॥ 


यस्याभावस्य प्रत्यक्षत्व॑ प्रदार्धितं तस्य स्वरूपसुच्यते- 

अश्व॒त॑ नास्तीत्यनर्थान्तरय्‌ ॥ ९॥ 
(अश्ततं न- अस्ति-शति- अनर्थातरण) अधृतयू-असद यद्वा ना किद्यते! झति 
त्वाभिन्नार्थकमेकार्थकमस्ति। ध्रर्तं सद्वस्तुरूपम अधृतमसदभाव:/ यद्वा न-अस्ति; यत्‌ सत्‌ 
तदास्ति यत्न सत्‌ खल्वसव्‌ ततब्नास्ति-अभाव:/ अश्तामिति त्वभावः सदात्मना, नास्तीति 


त्वभाव: ग्रवर्तनक्रियया। भवतीति भाव: सदात्मना प्रवर्तनक्रियया चोभयव्युत्पत्त्या। 
अश्रतं वा नास्तीति वाउभावप॒यायो5भावस्वरूपं वा ॥ ९॥ 
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जिस अभाव का प्रत्यक्ष दिखाया गया है उसका स्वरूप बताते हैं - 
अभूतं नास्तीत्यनर्थान्तरम्‌ ॥ ९॥ 

सृत्रार्थ:- नहीं रहा अभी उत्पन्न नहीं हुआ' इस प्रकार से न होना अभाव का स्वरूप है। 
भाष्यार्थ:- (अश्वर्तं न- अस्ति-इति- अनर्थातरण) “नहीं रहाजअसद्‌ अथवा नहीं है” इस 
प्रकार तो अभिन्न अर्थन एक अर्थ वाले (शब्द) हैं। भूत- सत्ता रूप वस्तु अभूत-असद्‌८ 
अभाव होता है। अथवा नहीं है, जो सत्‌ है वह है और जो सत्‌ नहीं है वह नहीं 
हैनअभाव है। अभूत इस प्रकार तो अभाव सत्‌ स्वरूप का होता है, नहीं है इस प्रकार 
तो वर्तमान क्रिया से अभाव होता है। इस प्रकार का भाव सत्‌ स्वरूप से (वर्तमान) और 


वर्तमान क्रिया से दोनों प्रकार की व्युत्पत्ति से अर्थ हो सकता है। अथवा अभूत अथवा 
ही है इस प्रकार अभाव या अभाव स्वरूप पर्यायवाची है ॥ ९॥ 


यद्येवं नास्तीति पदेनाभावोउभावस्वरूप वा ग्रह्मते, तहिं- 
नास्ति घटो येहे; हति सतो घटस्य गेहसंसर्ग प्रतिषेध: ॥ १०॥ 


गिह्े घट: - न ० अस्ति झति) गह्ञों घटो नास्ति; झति वाक्ये नास्ति वचनेन #किं 
प्रायभाव: ग्रध्वंसाभावोउन्योउन्याभावों वा लक्ष्यते / उच्यते (सतः - घटस्य गेह्व 
यंयर्गप्रातिषेत्र:) सद्गपस्य भावात्मकस्य विद्यमानस्य घटस्य गृहसंसर्गप्रातिषेधो विज्ञेगो न 
प्रायभावादय:, तस्य गृह्गादन्यत्र विद्यमानत्वात्‌ यत्तवाद/ नक्यत्र घटग्रतिषेश्रः किन्तु 
घटगुृहयो: संयर्ग प्रातिषेश्च: संय्रयाभावों न तु घटाभाव: ॥ १०॥ 


यदि इस प्रकार नहीं है इस पद से अभाव या अभाव स्वरूप ग्रहीत होता है, तो- 
नास्ति घटो गेहे, इति सतो घटस्य गेहसंसर्ग प्रतिषेध: ॥ १०॥ 

सृत्रार्थ:- घर में घड़ा नहीं है इस वाक्य में विद्यमान घट का घर के साथ केवल संसर्ग 
का अभाव कहा गया है घट का सर्वथा अभाव नही॥ १०॥ 

भाष्यार्थ:- /गेह्ठे घट: - न ० अस्ति जञति) घर में घट नहीं है, इस वाक्य में 'नहीं है' इस 
वचन से क्‍या प्रागभाव, प्रध्वंसाभाव अथवा अन्योन्याभाव लक्षित किया जाता है। 
बताते हैं- (हतः - घटस्य गेह संसर्गप्रातिषेध:/ सद्‌ रूप कारभावात्मक वस्तु 
का-विद्यमान घट का घट के साथ संसर्ग का प्रतिषेध जानना चाहिए न कि प्रागभाव 
आदि, उसके घट से अन्यत्र विद्यमान होने से सत्ता होने से। यहाँ घट का प्रतिषेध नहीं है 
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किन्तु घट और घट के संसर्ग का प्रतिषेध है संसर्ग का अभाव है किन्तु घट का अभाव 


नहीं ॥ १०॥ 


एंड्रियेक बाह्य प्रत्यक्षयक्त्वाउत्मप्रत्यक्षमान्तरिकप्रत्यक्षमृच्यते- 

आत्मत्याउत्ममनत्रो: संयोग विशेषादात्मप्रत्यक्षय ॥ ९ १॥ 
(आत्ममनसो:.. संयोग विशेषातु)/॑ आत्मनो सनश्रैव विशिष्ट संयोगाव्‌ 
किलेन्द्रियणामर्थानां च. संयोगमनपेक्ष्यात्सरों निरुद्धा सनतसश्च संयोगदेवेत्यर्थ: 
(आत्मनि) निमित्त यप्तसी/ आत्मनिमित्तमात्मार्थ स्वात्मार्थ परमात्यार्थ च यदत्रत्यक्षां 
तत्‌ (आत्म प्रत्यक्षय) अध्यात्म प्रत्यक्षमात्तारिकप्रत्यक्षमिनिन्द्रियप्रत्यक्षे साधनमास्ति ॥/ 
86५ 


ऐंद्रियिक और बाह्द प्रत्यक्ष को कह करके आत्मा प्रत्यक्ष-आंतरिक प्रत्यक्ष को बताते हैं- 
आत्मन्या5त्ममनसो: संयोग विशेषादात्मप्रत्यक्षम्‌ ॥ ११॥ 

सृूत्रार्थ- आत्मा परमात्मा के प्रत्यक्ष के लिए आत्मा और मन के विशिष्ट संयोग से 

आन्तरिक प्रत्यक्ष साधन होता है॥ ११॥ 

भाष्यार्थ:- (आत्ममनसो: संयोग विशेषातु) आत्मा का और मन के ही विशिष्ट संयोग से 

और इंद्रवियों का और अर्थों का संयोग की अपेक्षा न करके आत्मा और निरुद्ध मन के 

संयोग से ही यह अर्थ है /आत्मानि) निमित्त सप्तमी है । आत्मा निमित्तर आत्मा के 

लिए->"अपने आत्मा के लिए और परमात्मा के लिए जो प्रत्यक्ष है वह अध्यात्म 

प्रत्यक्ष-आन्तरिक प्रत्यक्ष"अनिन्द्रिय प्रत्यक्ष साधन है ॥ ११॥ 


तथा द्वव्यान्तरेषु प्रत्यक्षण्‌ ॥ १ २॥ 

(कथा प्रत्यक्षय) यथा खबात्मानि-आत्मानिमित्तमात्माथमात्मप्रत्यक्ष भवाति तथाप्रत्यक्ष॑ 
तथैव 

प्रत्यक्षमात्मप्रत्यक्षमद्यात्मप्रत्यक्षमात्समनयोी:.. संयोगविशेषाद योगिनों. भवति 
द्िव्यान्तरेष/ आत्मशिकन्नेष्‌॒ जडेषु स॒क्ष्मव्यवह्वितविप्रकृषष.. खल्वती-्द्रियेषु 
तन्निमित्तमित्यर्थ: / उक्त हि तंत्रातरेष 'नीनवस्तुलब्धातिशयसम्बन्धाद्वाउदोषः” 
प्रत्यक्षतक्षणे (यांख्य” 2/९ १) परमाणुपरमह्वत्वान्तोउस्य क्शीकार: (योग? ० १/४०// 
(२॥ 


तथा द्रव्यान्तरेषु प्रत्यक्षम्‌ ॥ १२॥ 
सृत्रार्थ-- वैसे ही अर्थात्‌ आत्मा और मन के विशेषसंयोग से सूक्ष्म जड द्रव्यों का भी 
आन्तरिक प्रत्यक्ष होता है॥ १२॥ 
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भाष्यार्थ:- (तथा प्रत्यक्षण) जैसे आत्मा में आत्मा निमित्त> आत्मा के लिए प्रत्यक्ष होता 
है वैसा प्रत्यक्ष-वैसा ही प्रत्यक्ष-आत्म प्रत्यक्ष"अध्यात्म प्रत्यक्ष आत्मा मन के संयोग 
विशेष से योगियों का होता है, (/व्यान्तरेष) आत्मा से भीं सूक्ष्म व्यवहित विशप्रकृत्ष्ट 
जड़ वस्तु में अत्तींद्रियों में उस (आत्मा मन के संयोग) निमित्त से होता है यह अर्थ है, 
कहा भी गया है दूसरे शास्त्रों में “लीनवस्तुलब्धातिशयसम्बन्धाद्वाड्दोषः:” प्रत्यक्ष लक्षण 
में (सांख्य” १/९१) परमाणुपरमहत्वान्तो5स्य वशीकार:ः (योग” ०१/४०) ॥ १२॥ 


आत्ममनसो: संयोगविशेषादात्मप्रत्यक्षमध्यात्मप्रत्यक्षमं केषां जनानां 
भ्वती त्यत्राचछे स्वयमाचार्य: - 
अयगाहितान्तःकरणा उपसंदह्वत समाध्यस्तेषां च ॥ ? ३॥ 
(असमाहितान्तःकरणा: - उपसंह्रत स्याध्यस्तेषां: - च) असयाहितसन्तःकरणं क्तित्तं 
येषां यैवा तेषासेकाग्रक्तित्तानां सस्प्रजातसमाशिवतां तथोपसंहता: समाधय: समात्ता: 
ययाध्यशभ्यासा येषां यैरवा तेषां च योगिनामसम्प्रशातसमाधिवरतां चर भवाति 
खल्वात्मप्रत्यक्षमध्यात्मप्रत्यक्षण/ तत्रोपसह्बतसमाधीनां हु परमात्मनि-स्वात्मनि 


तथान्यत्र सक्ष्मादिजजेषु च, तथाउसयाहितान्त:करणानां द्रव्यान्तरेष हीतिविवेक:॥ ? ३॥ 


आत्मा और मन के संयोग विशेष से आत्म प्रत्यक्ष अध्यात्म प्रत्यक्ष किन जनों को होता 
है? इसको कहते हैं यहाँ स्वयं आचार्य कहते हैं- 

असमाहितान्तःकरणा उपसंहृत समाध्यस्तेषां च ॥ १३॥ 
सृत्रार्थ:- सम्प्रज्ञात और असम्प्रज्ञात समाधिवाले तथा समाधि अभ्यास पूर्ण किये दग्ध 
बीजावस्था वाले योगियों का पूर्वोक्त आन्तरिक प्रत्यक्ष होता है॥ १३॥ 
भाष्यार्थ:--/(असमाहितान्त:करणा:-उपसंहद्रत स्माध्यस्तेषां: -क/ असमाहित 
अन्त:करण-चित्त है जिनका उन के द्वाराजउन एकाग्र चित्त वालों कार संप्रज्ञात समाधि 
वालों का तथा समाधि का अभ्यास समाप्त हो गया है। जिनका उनके द्वारा और उन 
असंप्रज्ञात समाधि वाले योगियों का आत्म प्रत्यक्ष अध्यात्म प्रत्यक्ष होता है । वहाँ 
उपसंह्त समाधि वालों का तो आत्मा में अपने आत्मा में तथा अन्यत्र सूक्ष्मादि जड़ों में 
तथा असमाहित होती अन्त:करण वाले का द्रव्यान्तरों में अध्यात्म प्रत्यक्ष होता है ऐसा 
जानना चाहिए ॥ १३॥ 


नन्वात्मप्रत्यक्षमध्यात्मप्रत्यक्ष॑ प्रामसम्प्रजात ययाधीनां योगिनां द्रव्यात्तरेष भ्रवति,; 
तद्गुणकर्म स्वापि भवाति न वात्म प्रत्यक्षम / अत्रोच्यते- 
तत्समवायात्‌ कर्मगृणेष्‌ु ॥ ? ४॥ 
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(वित्यमवायात्‌ कर्मगृणेषु) द्रव्यात्तरसमवायाद्‌ बद्रव्यात्तरेष समवेतत्वात्‌ कर्मरु युणेष 
चापि भवति ह्यात्मप्रत्यक्षमध्यात्मप्रत्यक्षय॥/ ? ४॥ 


अच्छा, आत्म प्रत्यक्षज"्अध्यात्म प्रत्यक्ष संप्रज्ात समाधि को प्राप्त योगियों का दूसरे 
द्रव्यों में होता है, क्या उनके (द्रव्ययों) के गुण कर्म का भी आत्मप्रत्यक्ष होता है या 


नहीं? यहाँ कहते हैं- 

तत्समवायात्‌ कर्मगुणेषु ॥ १४॥ 
सृत्रार्थ:- सूक्ष्म द्रव्यों में सम्बन्ध होने से उनके गुण कर्मो का भी आन्तरिक प्रत्यक्ष होता 
है॥ १४॥ 
भाष्यार्थ:- (तत्समवायात्‌ कर्मगुणेषु) द्वव्यान्तरों में समवाय (संबंध) होने से दूसरे द्रव्यों 
में समवेत (सम्बन्ध) होने से कर्मों में और गुणों में भी आत्मप्रत्यक्ष"अध्यात्म प्रत्यक्ष 


होता ही है ॥ १४॥ 


तथैव - 

आत्मसमवायादात्मगुणेषु ॥ १५७ 
(आत्मसमवायात्‌. -- आत्मगृुणेषु) आत्मनि ससवेतत्वातव॒ _खलु भवति 
ह्यात्मगुणेष्वप्यात्मप्रत्यक्षमध्यात्मप्रत्यक्षमसस्प्रज्ात समाधिवतां गुम॒ुक्षणां योगिनाय्‌। 
त्रयोदशसंख्यात आपंचदश संख्य॑ सत्र त्रयमन्यभाष्यकारैर्त सस्यरव्याख्यातय ॥ ?५॥ 


वैसे ही- 

आत्मसमवायादात्मगुणेषु ॥ १५॥ 
सृत्रार्थ:- आत्मा में सम्बन्ध होने से आत्मा के गुणों में प्रत्यक्ष होता है॥ १॥ 
भाष्यार्थ:- (आत्मसमवायात्‌ - आत्मगुणेषु) आत्मा में समवेत होने से ही आत्मा के गुणों 
में भी आत्म प्रत्यक्ष"्अध्यात्म प्रत्यक्ष असंप्रज्ञात समाधि वाले मुमुक्षु योगियों का होता 
है | तेरहवे संख्या से लेकर पंद्रहवें संखया तक तीन सूत्रों की अन्य भाष्यकारों ने ठीक से 
व्याख्या नहीं की ॥ १५॥ 


॥ प्रथमाहिनकं समाप्तम्‌ ॥ 
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नवमो&्ध्याय: तत्र द्वितीयाहिनकं 


प्रथमाहिनके.. बाल्यमाध्यमिक॑_ चोभयविधें ग्रात्यक्षिक॑ ज्ञानं परीक्ष्येदानीं 
लैक्िगकमातुसानिक ज्ञानं परीक्ष्यते, प्रथर्मं तत्यवरूपमुच्यते- 

अस्येद कार्य कारण संयोगि विरोधि समवायिे चोति लैड्ियकम / १॥ 
(अस्य- हद कार्य कारण संयोगि वियोधि समवायि क्- हति लैडियकम॒) अस्य-इृदस्‌! 
इति प्रत्येकमाभिसस्वध्यते / अस्येदं कार्यम, अस्येदं कारणम्‌, अस्येदं संयोगि, अस्येद॑ 
यमवायि / अस्येति साध्यनिर्देशेषजुमेयनिर्देशों लिहगयानिर्देशों वा; इृदामिति 


याधनानिर्देशोउनुमापकानिर्देशों लिडयानिर्देशो वा / तत्रोभयत्र व्याप्रि ध्र्मत्वे 
यथायोग्यमुदाह्वरर्ण कल्पनीयय्‌ / यथा-अस्याभीए्साध्यस्यानुमेयस्याग्रेरिद कार्य लिकग 
प्रूमस्तेनास्त्यपग्रिरिति ज्ञानं लैडियक॑ यद्वा त्रोतमः प्रवोदिकवैपरीत्यं दृष्ट्वाउभ्द्‌ 
वृष्टिरेति लैडियक॑ ज्ञानय्‌ / अस्य वृष्टिरूपस्य कार्यस्यातुमेयस्येदं सेघवर्धन कारण 
दृष्ट्वा भाविष्याति वृशिरिति लैडियक ज्ञानय्‌ / अन्धकारे त्वच॑ स्पृष्टवा तत्संयोगि 
शरीरमनतुसीयते कुटयाः पृष्ठे स्थितस्य टह्वस्तिन:ः #ण्ड्मृत्थितं दृष्ट्गा हस्ती 
व्यवाधह्दितोउनुमीयते / विस्फुर्जन्तं सर्प दृष्ट्गा विरोधी नकुलोनुगीयते / स्पर्शन 
यमवायीवायुरतुमीयते, रूप॑ दुष्ट्टा रूपवाति तत्रेकार्थसमवायी स्पश्चउनुमीयते 
स्पर्शनापि तत्र भावितव्यमेवोति सर्व ज्ञानं लैड्िगकमानुसानिक भवाति ॥ ॥ 


प्रथम आहिनक में बाह्य और आध्यात्मिक दोनों प्रकार के प्रात्यक्षिक ज्ञान की परीक्षा 
करके अब लैडि्गिकं"आनुमानिक ज्ञान की परीक्षा की जाती है पहले उसका स्वरूप को 


बताते हैं - 
अस्येदं कार्य कारणं संयोगि विरोधि समवायि चेति लैडिगिकम्‌ ॥ १॥ 

सूत्रार्थ-- यह इसका कार्य, यह इसका कारण, सांयोगिविरोधि, समवायि इत्यादि प्रकार 
का ज्ञान आनुमानिक ज्ञान कहलाता है॥ १॥ 

भाष्यार्थ:- /अस्य- इढं कार्य कारण संयोगि वियोधि समवायि च- जाति लैड्ियकम) “यह 
इसका” यह प्रत्येक के साथ जुड़ा रहेगा । यह इसका कार्य है, यह इसका कारण है, यह 
इसका संयोगि है, यह इसका विरोधी है, यह इसका समवायि है । इस प्रकार साध्य 
निर्देश/-अनुमेय निर्देश अथवा लिड्ग निर्देश है, इदमजयह इस प्रकार साधन निर्देश 
अनुमापक निर्देश अथवा लिड्ुग निर्देश है। वहाँ उभयत्र व्याप्ति धर्म में यथायोग्य 
उदाहरण की कल्पना करनी चाहिए। जैसे- इस अभीष्ट साध्य का"अनुमेय अग्नि का यह 
कार्य लिडइुग धूम है इससे अग्नि का अनुमानिक ज्ञान होता है अथवा शीघ्र बहते हुए 
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पहले जल से विपरीत जल को देखकर वृष्टि हुई है इस प्रकार आनुमानिक ज्ञान होता है 
। इस वृष्टि रूप कार्य का"अनुमेय का यह मेघवर्धन कारण को देखकर वृष्टि होगी इस 
प्रकार आनुमानिक ज्ञान होता है। अंधकार में त्वचा को छूकर उस के संयोगी शरीर का 
अनुमान होता है दीवार के पीछे स्थित हाथी के उठे हुए सूंड को देखकर छुपे हुए हाथी 
का अनुमान होता है। फूंफफकारता हुआ साँप को देखकर विरोधी नकुल का अनुमान 
होता है। स्पर्श से समवायि वायु का अनुमान होता है रूप को देखकर रूप वाली उस 
वस्तु में एकार्थ समवायी स्पर्श का अनुमान किया जाता है कि स्पर्श भी वहाँ होगा ही 
इस प्रकार का सभी ज्ञान लैंगिक-आनुमानिक होता है ॥ १॥ 


प््वकथने विशिष्टमृच्यते- 

अस्येद॑ कार्यकारणसम्बन्धश्वावयवाद भवाति ॥ २॥ 
विचित्रा खलु सत्रकृतिरचार्यस्य तत्र त्रैविध्यमर्थस्य भासते / 
/ - (अस्य इृद कार्यकारणसम्बन्धः -च-अवयवात्‌- भवाति) एवसत्रे अस्येदं यल्लौडियक 
ज्ञान! कार्यकारणसंयोगिवियोधि समवायि द्रव्याश्रितमुक्ते तत्र खलु कार्यकारणसंबन्धों 
लिड्यलिड्गसंबन्धो3नुसन्धेयोउवात्‌ तंत्रान्तरप्रयिद्धात्‌ पंचावयवगणाव्‌ 
प्रतिज्राहेत॒दाहरणोपनयानियमनरूपाद भ्रवाति / 
२- एव्णिते लैड्ियक ज्ञानं यदुत्क॑ तत्र कार्य कारण सम्बन्धों लिहुगालिड्िगसस्बन्धो 
योजनीयो5क्यवादेकदेशाद लिज्ष्याद भ्रवाति नोचेत तत्र प्रत्यक्ष ग्रात्यक्षिकमेव ज्ञान 
स्यात्‌ / 
? - पएव्सित्रे तु अस्येद कार्य कारणम्‌” कारणत्‌ कार्यस्यानुमानं तथा काययातृ 
कारणस्यानुमानमृक्तम, अत्र स़त्रे-अस्येद॑ कार्य. कारण॑ वोति द्वयो:कार्यकारणयो: 
सस्बन्धोडनुगेयो भवाति खल्वयवात्‌/ यथा अव्यवा: कार्पासा और्णा: कौशेया: कर्कशा 
यृदवों ग्ूरवोीं वा भवन्ति कारणश्तास्तन्तवस्तथा खलु तेषामक्यावि क्र भविष्याति 
कर्कश॑सदु युरु लघृण्णं वेत्यनुमेयय्‌ / यथा खलु दृश्यतेउक्यावि वर्ततबनं गुरु लघणणं कर्कश 
यद वा तथा तदवयवा: कारणश्ता: कार्पाता और्णा: कौशेया: वा सन्‍्तीत्यनुमातव्यम्‌ / 
श्रह़करामिश्रजय नारायराणाश्यां सत्रमन्यथा व्याख्यातम्‌ ॥ २॥ 


पूर्व कथन में विशिष्ट कहा जाता है- 

अस्येदं कार्यकारणसम्बन्धश्वावयवाद्‌ भवति ॥ २॥ 
सूत्रार्थ-- इसका यह कारण है कार्य है ऐसा जो सम्बन्ध है इसका ज्ञान अवयव से होता 
है। वे तीन है। 


(4) पश्चावयव। 
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(2) एक देश । 

(3) उपादानत्व का एक भाग । 

भाष्यार्थ:- १- पूर्वसूत्र में इसका यह जो “लैंगिक ज्ञान” कार्य कारण संयोगि विरोधी 
समवायि द्रव्य के आश्रित कहा वहाँ कार्य कारण संबंध या लिड्ग लिंगी संबंध का 
अनुसंधान (खोज/ज्ञान) अवयवों से होता है दूसरे शास्त्र होने से पंचावयव गणों से- 
प्रतिज्ञा हेतु उदाहरण उपनय निगमन से (आनुमानिक होता है)। 

२- पूर्व सूत्र में लैंगिक ज्ञान जो कहा वहाँ कार्य कारण संबंध लिड्ग लिंगी संबंध 
अवयव से5"एकदेश से८ लिड्ग से होता है ऐसा जानना चाहिए नहीं तो वहाँ प्रत्यक्ष 
प्रात्यक्षिक ज्ञान ही होवे । 

३- पूर्व सूत्र में तो “दसका यह कार्य है कारण है ” कारण कार्य का अनुमान तथा कार्य से 
कारण का अनुमान कहा है इस सूत्र में इसका यह कार्य या कारण है इस प्रकार दोनों 
कार्य कारण का संबंध अवयव से अनुमान होता है | जैसे अवयव कार्पास या और्ण यह 
कौशीय या कर्कश या मृदु या भारी कारणभूत तनन्‍्तु होते हैं वैसे उनके अवयवि वस्त्र 
कर्कश मृदु भारी लघु उष्ण होगा ऐसा अनुमान से जाना जाता है। जैसे अवयवि वस्त्र 
गुरु लघु उष्ण कर्कश या मृदु देखा जाता है वैसे उसके कारण अवयव भूत कार्पास और्णा 
या कौशेय है ऐसा अनुमान करना चाहिए शंकर मिश्र जय नारायण ने इस सूत्र की 
अन्यथा व्याख्या की है ॥ २॥ 


शब्दं ज्ञानमुच्यते- 
एतेन शाब्दं व्याख्यातम्‌ ॥ ३॥ 


(एतेन) अस्येदमिति सम्बन्धप्रकारेण, अस्य शब्दस्यायमर्थ:- इति (शाब्दं व्याख्यातम्‌) 
शाबुदं ज्ञानं वैदिक लौकिकं च भवति॥ ३॥ 


अब शब्द ज्ञान को कहते हैं- 

एतेन शाब्दं व्याख्यातम्‌ ॥ ३॥ 
सृत्रार्थ:- पूर्वोक्त प्रकार से अर्थात इस शब्द का यह अर्थ है इस प्रकार से शब्दों से 
होनेवाला ज्ञान होता है॥ ३॥ 
भाष्यार्थ:- इसका यह इस प्रकार संबंध के प्रकार से, इस शब्द का यह अर्थ है इस प्रकार 
शब्द ज्ञान वैदिक और लौकिक होता है ॥ ३ ॥ 
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कथमृच्यते शाब्द॑ ज्ञानगू_ एतेन” अस्येदमिति ग्रकारेण भ्रवाति न द्ात्र 
लिडगलिड्िगसम्बन्ध्रोडस्ति यल्लिड्यमाशित्यार्थ: प्रातियेत/ अत्रोच्यते- 


हेतुरपदेशो लिहुय॑ प्रमाणं करणसित्रथान्तिरम॥ ४॥ 


हिदुः-उपदेश:-लिड्यं प्रमाण करणम्‌-इति-अनर्थान्तरम) हिदुए,. उपदेश:, 
लिड्गमू प्रमाणमु, करणय्‌" इत्येतानि पद्ानि सन्त्येकार्थीनि। #ब्दस्यार्थविधाने ह्वेतुस्तु 
तत्र समयोउस्ति सदस्य शब्दस्यायमर्थोअस्ति नात्य झति;, समय ग्रमाणं हेतुसाशितार्थो 
भवाति॥ ४॥ 


शब्द ज्ञान कैसे होता है कि "एतेन' इसका यह इस प्रकार से होता है ? (इसका) यहाँ 
लिड्ग लिंगी संबंध नहीं है जिस लिडग को आश्रित करके अर्थ कि प्रतीति हो- यहा कहा 
जाता है- 

हेतुरपदेशो लिड्ग प्रमाणं करणमित्यनर्थान्तरम्‌ ॥४॥ 


सृत्रार्थ:- हेतु, उपदेश, लिडग, प्रमाण, करण ये सब एक ही अर्थ वाले शब्द है॥ ४॥ 
भाष्यार्थ:-हेतु उपदेश, लिडग, प्रमाण, कारण इत्यादि पीडी एक अर्थ वाले हैं। शब्द के 
अर्थ के विधान में हेतु वहाँ समय (संकेत) है कि इस शब्द का यह अर्थ है अन्य नहीं, 
समय (संकेत) प्रमाण हेतु को आश्रित करके अर्थ होता है ॥ ४॥ 


अतः--- 


अस्येदमिति बुद्ध्यपेक्षितत्वात्‌॥ ५॥ 


(अस्य-इृदम्‌-इति बुद्धिपेक्षितत्वात्‌) अस्य शब्दस्यायमर्थ:-इति 
बुद्ध्यपेक्षितत्वात्‌, शब्दस्यायमर्थ:-इति व्यवहारो बुद्धिमपेशते तस्माद्‌ भवति शाबूदं 
ज्ञानम। तत्र शब्दार्थयोः यौगिकी बुद्धिरपेक्षते यद्वा शब्दार्थयो य: समय: स बुद्धिमपेक्षते। 
समयः शब्दस्यार्थविधाने निजशक्त्यभिव्यक्तियोंगिकसंस्कारो वा। तस्माच्छाबदं 
ज्ञानमपि भवति, नह्यनुमानवत्‌ कार्यकारणापेक्षं लिडःगलिडुग्यपेक्षं वा॥ ५॥ 


अस्येदमिति बुध्यपेक्षितत्वात्‌ ॥ ५॥ 
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सूत्रार्थ-- इस शब्द का यह अर्थ है ऐसा व्यवहार संकेत बुद्धि की अपेक्षा रखने वाला होने 
से शाब्दिक ज्ञान हो जाता है॥ ५॥ 

भाष्यार्थ:- इस शब्द का यह अर्थ है यह बुद्धि अपेक्षित होने से, शब्द का यह अर्थ है यह 
व्यवहार बुद्धि कि अपेक्षा करता है इसलिए शब्द का ज्ञान होता है। वहाँ शब्द और अर्थ 
मे यौगिक (धातु+प्रत्यय) बुद्धि की अपेक्षा होती है अथवा शब्द और अर्थ का जो समय 
(संकेत) है वह बुद्धि की अपेक्षा होती है। समय (संकेत) शब्द का अर्थ विधान में अपनी 
शक्ति अभिव्यक्ति या संस्कार है। इसलिए शब्द का ज्ञान भी होता है, अनुमान के समान 
कार्य कारण की अपेक्षा या लिड्ग लिंगी की अपेक्षा से नहीं होती है ॥ ५॥ 


प्रात्यक्षिकमानुयानिक शाब्दं च विविध जानमुक्‍्त्वा स्मार्त॑ ज्ञान प्रदर्शयत्याचार्य:- 
आत्मयनसो: संयोगविशेषात्‌ संस्काराज्ञ स्यातिः/ ६॥ 


(आत्ममनसो:.. संयोगविसेषातु)/॑ आत्मनो. सनसश्चव विशिष्टसंयोगाव्‌- 
अव्यवदितसयंयोगदसमवायिकारणात्‌. (संस्कारावू-च). ए्वनिश्तवासनासयप्रभावा- 
ब्रिमित्तादपि (स्याति.) स्मात॑ ज्ञानं भवाति समवायिकारणे खल्वात्मानि॥ ६॥ 


प्रात्यक्षिक आनुमानिक और शब्द तीन प्रकार के ज्ञान को कह कर अब स्मार्त ज्ञान को 
आचार्य दिखाते हैं- 

आत्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्काराच्च स्मृति: ॥ ६ ॥ 
सूत्रार्थ- आत्मा और मन के विशेष संयोग और संस्कार से स्मृतिवाला ज्ञान उत्पन्न होता 
है। 
भाष्यार्थ- आत्मा और मन का विशिष्ट संयोग सेज्अव्यवहित संयोग 
से5-असमवायिकारण से पूर्वानुभूत विषयों के वासना संस्कार के प्रभाव से-निमित्त से 
भी स्मार्त ज्ञान होता है समवायि कारण आत्मा में (आत्मा समवायि कारण होता है ) ॥ 
६॥ 


प्रात्यक्षिकमानुमनिकं शाब्दं स्मार्तमिति चतुर्विधं ज्ञानं तु जग्रदवस्थायां भवति, 
स्वप्नावस्थायां खलु स्वाप्रिकं ज्ञानं कथं भवतीत्यत्रोच्यते- 


तथा स्वन्न:॥ ७॥ 
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(तथा स्वप्नः) तथाप्रकारात्‌ खल्वात्ममनसोः संयोगविशेषात्‌ संस्काराच्च भवति 
स्वप्र। बाह्मभोगा-ढभावे मनसः खल्वात्मनि स्थितत्वात्‌ु_ तथआ 
भोगसंस्कारवशाच्छयनकाले वासनाप्रभवं काल्पनिक ज्ञानं स्वप्न उच्यते॥ ७॥ 


प्रात्यक्षिक आनुमानिक शद्व और स्मार्त चार प्रकार के ज्ञान तो जागृत अवस्था में होता 
है, स्वप्न अवस्था में स्वाप्निक ज्ञान कैसे होता है यहाँ कहते हैं- 

तथा स्वप्न: ॥ ७॥ 
सृत्रार्थ:- पूर्वोक्त हेतु से ही स्वप्न का भी ज्ञान होता है। 
भाष्यार्थ:- उसी प्रकार से-आत्मा मन के संयोग विशेष से और संस्कार से स्वप्न होता है 
। बाह्य भोग के अभाव में मन का आत्मा में स्थित होने से तथा भोग संस्कार के कारण 
शयन काल में वासना के प्रभाव से उत्पन्न काल्पनिक ज्ञान को स्वप्न कहा जाता है॥ ७॥ 


अथ सुषुप्तावस्थायां कथं स्यादत्रोच्यते- 
स्वपानान्तिकम्‌॥ ८॥ 
धर्माच्च ॥ ९॥ 

(स्वप्नान्तिकम्‌) स्वप्नस्यान्तः सुषुप्तिस्तत्र भवं स्वपानान्तिकं सौधुप्तिं ज्ञानम्‌, 
बाह्मभोगाभावे संस्काराभावे चात्मने मनसो लयरूपात्‌ संयोगविशेषात्‌ तथा 
धर्माच्चादृष्टात्‌ स्वशक्तिमयाद्ध वति बाह्मभोगाभावे5थान्तरिकसंस्कारा भावे 
चात्मस्वरूपत्व॑ ह्दृष्ट तस्मादंदृष्टात्‌ स्वशक्तिरूपाद्‌ दम्मनैर्मल्यात्‌ सौधुप्त 
ज्ञानमानन्दरूपमनुभवति ह्यन्तरात्मा। “तथा स्वप्रस्वपानान्तिके” इति व्यक्तव्ये 
पृथग्योगकरणमुत्तारार्थम्‌ “धर्माच्न” इत सूत्रेणातिरिक्तकारणप्रदर्शकेन सहान्वयार्थम्‌। 
आत्ममनसोः संयोगस्त्वनिवार्य:, अत्र संस्कारो नावश्यको5न्यथा 
स्वप्रस्वप्नान्तिकयोरभेदः स्यात्‌, भेदकरणाय सूत्र पृथक्‌ कृतम्‌ ॥८-९॥ 


अब सुषुप्ति अवस्था में ज्ञान कैसे होवे यहाँ कहते हैं- 
स्वप्रान्तिकम्‌ ॥८॥ 
धर्माच्च ॥९॥ 
इन दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है- 
सृत्रार्थ:-- निद्रा का ज्ञान आत्मा और मन के संयोग विशेष से तथा आत्मा की अपनी 
शक्ति से होता है॥ ८-९॥ 
भाष्यार्थ:- स्वप्न का अंत सुषुप्ति है, उसमें होने वाला स्वानन्तिकजसौषुप्त ज्ञान, बाह्य 


भोग के अभाव में और संस्कार के अभाव होने पर आत्मा में मन का लयरूप >संयोग 
विशेष से तथा धर्मज"अदृष्ट से अपने शक्ति से (ज्ञान) होता है बाह्य भोग के अभाव होने 
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पर और आंतरिक संस्कार के अभाव होने पर आत्म स्वरूपत्व अदृष्ट उस अदृष्ट स्वशक्ति 
रूप धर्म नैरमल्य से सौषुप्त ज्ञान-आनंद रूप की अनुभूति अंतरात्मा में करता है। “तथा 
स्वप्न स्वप्नांतिक के” ऐसा कहने पर जो पृथक सूत्र किया है वह अग्रिम सूत्र के लिए है 
“धर्माच्च” इस सूत्र से आंतरिक कारण को प्रदर्शित करने वाले के साथ अन्वय के लिए 
(“स्वनान्तिक” यह अलग सूत्र पढ़ा है) आत्मा और मन का संयोग तो अनिवार्य है, यहाँ 
संस्कार आवश्यक नहीं है अन्यथा स्वप्र और स्वप्रांतिक में अभेद होवे, भेद करने के लिए 
यह सूत्र पृथक किया गया है ॥ ८ -९॥ 


विविध॑ ज्ञानमुक्त्वाउध्ना बल्वज्ञानमुच्यते सत्रद्वयेत-- 
इच्द्रियदोषात्‌ संस्कारदोषाज्ञाविद्या। १ ०॥ 
तद्‌ दुश्ज्ञानमृ॥ ९ १/ 
अनयो?ः सत्रयोरेकवाक्यताउस्ति- 


(डिच्द्रियदोषाद्‌) नेत्रादिश्द्रियाविकारादिन्द्रियाणामल्पदर्शनाविश्रक्तियत्वात्‌ 
कायलादियोग्रस्तत्वाव्‌ /मंस्कारदोषात्‌-च) समानायिकवासनादिवशाज्ञ (अविद्या) अज्ञानं 
भ्रवाति। न च ज्ञानाभावोउाज्ानं किन्तु (तत्‌-दुशज्ञानयू) तत्‌ खलु दुशज्ञानं विपरीतजञानं 
यथा द्विचन्द्रदर्शने शड्खपीतत्वदर्शनं दःखबहुले भोगे एुखज्ञानं हितवचनेडह्ितवानसमये 
भयज्ञानं भयेडउभयभान-ित्यादिकय॥ १०-९१ १॥ 


विविध ज्ञान को कह कर अब अज्ञान को बताते हैं, दो सूत्रों के द्वारा - 

इन्द्रियदोषात्‌ संस्कारदोषाचज्चाविदया ॥ १ ०॥ 

तद्‌ दुष्टज्ञानम्‌ ॥११॥ 

इन दोनों सूत्रों की एक वाक्यता है- 
सृत्रार्थ:- इन्द्रियों की न्‍्यूनतादि दोष और संस्कारों के दोष से मिथ्याज्ञान उत्पन्न होता 
है। 
वह अविद्या दूषित ज्ञान है, दोषयुक्त है ॥ १०-११॥ 
भाष्यार्थ:-नेत्रादि इंद्रियों के विकार से या इंद्रियों के अल्प दिखने आदि शक्ति के कारण 
से कामला (पीलिया) आदि रोग ग्रास्त होने के कारण से और मानसिक वासनादि के 
कारण से अज्ञान होता आई । यहाँ ज्ञान का अभाव अज्ञान नहीं है किन्तु वह दुष्टज्ञान 
विपरीत ज्ञान है जैसे द्विचन्द्र दर्शन शंख पीतत्व दर्शन अत्यंत दुःख के भोग में सुख का 
ज्ञान हित बचन में अहित ज्ञान अभय में भय का ज्ञान भय में अभय का ज्ञान 
इत्यादि॥ १० -११॥ 
न तथा विद्या, कर्थ वॉहिं ? उच्यते- 
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अदुएं विद्या॥ १२0 


(अद्ुष् विद्या) अदुएं ज्ञानं विद्या भवाति। न केनापि कारणेन बाधकेन वा दुष्यते बाध्यते 
वा सर्वत्र सर्वदा तथैवावातिए्ठते॥ 2 २॥ 


विद्या वैसी नहीं है, तो कैसी है? कहते हैं- 
अदुष्ट विद्या ॥१२॥ 
सृत्रार्थ:- शुद्ध - दोषरहित ज्ञान विद्या कहलाती है। 
भाष्यार्थ:- अदुष्ट ज्ञान विद्या होती है। किसी भी कारण से या बढ़ा से दूषित होता है या 
बाधित होता है सर्वत्र सर्वदा वैसा ही रहती है ॥ १२॥ 


अथ खलु सृष्टेरादौ सिद्धानामृषीणां यन्मन्त्रदर्शनं ज्ञानं तत्कथं भवति तदानीं 
प्रत्यक्षलिड्गशब्दादीनामभावात। अत्रोच्यते-- 


आर्ष सिद्धदर्शनं च धर्मेभ्य:॥ १३॥ 


(सिद्धदर्शनम्‌-आर्ष॑ चर धर्मेभ्यः) सिद्धानां सर्वेभ्यो मानवेभ्योमन्त्राध्येतृभ्यश्व 
पूर्वषां सिद्धानां मन्त्रेषु सिद्धिम्प्राप्तानां परमर्षीणां दर्शनं मन्त्रदर्शनरूपज्ञानं तत्खलु 
धर्मेभ्यस्तेषामन्तरे वर्त्तमानेभ्यो विशिष्टनैर्मल्यादिगुणेभ्यो भवति । एततखलु 
सिद्धदशनमार्ष ज्ञान पूर्वोक्तज्ञानविकल्पाद्‌ भिन्नमत एव सर्वान्ते प्रदर्शिमम्‌॥ १३ ॥ 


अब सृष्टि के आदि में सिद्ध ऋषियों का जो मंत्र दर्शनज्ज्ञान है वह कैसे होता है 
(क्योंकि) तब प्रत्यक्ष अनुमान और शब्द आदि का अभाव होने से, यहाँ कहते हैं- 

आर्ष सिद्धदर्शनं च धर्मेभ्य: ॥१३॥ 
सृत्रार्थ:- सृष्टि के आरम्भ में होनेवाले ऋषियों को ईश्वर से प्राप्त होनेवाला ज्ञान उन 
ऋषियों के निर्मलतादि गुणों के कारण होता है॥ १३॥ 
भाष्यार्थ:- सिद्धों का सभी मानवों से और मंत्र का अध्ययन करने वालों से पूर्व सिद्धों 
कार मंत्र में सिद्धि को प्राप्त परमऋषियों का दर्शनरमंत्र दर्शनरूप ज्ञान वह धर्म से 
होता है उनके अंदर विद्यमान विशिष्ट निर्मलता आदि गुणों से होता है । यह सिद्ध 
दर्शन> आर्ष ज्ञान पूर्वोक्त ज्ञान विकल्‍प से भिन्न है इसलिए सभी के अंत में दिखाया 
गया है ॥१३॥ 


द्वितीयाहिनकं समाप्तम्‌ । 
समाप्रश्च नवमोथ्ध्याय: ॥ 
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दशमोध्याय: तत्र प्रथमान्हिकम्‌ 


बुद्धयोउथोत्रानाविधानि ज्ञानानि पारिक्षितानि सम्प्रीति क्रमप्राते सुखदुःखे परीक्ष्येते- 
इशानिश्कारणविशेषाद विरोधाज्ञ गिथः सुखदुःखयोरथान्तिरभाव:॥ (॥/ 


(चिखदु:खयो:-अथान्तिरभाव) सुखदुःखरुभयोरभिन्नवस्तुत्वम, सुख शभिन्नं दुःख भिन्नय/ 
यतः /इश-ननिष्टकारणविशेषातु) इष्टकारणं स्वातन्त्रयधनतुयन्धस्वादुभोजनादियस्थारः 
सुखस्य, आनिष्टकारण  पारतन्त्रय-निध्वनित्वदुर्गन्‍्ध्रास्वादुभोजनकण्टकादिसामग्री दुःखस्य/ 
इत्थ॑ कारणभेदात्‌/ तथा (गिथः-विरोधाव्‌-च) परस्पर विरोधादापि सुखदुःखे परस्पर 
विरध्यते; नह्येकाराधिकारणे सुखदुःखे युगपदनुश्र॒येतेषथ चर प्रत्यय-विरोधात्‌ सुखे 
प्रयक्नवदनत्वं दुःखे दीनवदनत्वं च भवाति/ तस्मादापि सुख भिन्न दुःख भिन्नमास्ति॥ ?॥ 


बुद्धियाँ अर्थात्‌ नाना प्रकार के ज्ञानों की परीक्षा कर चुके हैं अब क्रम प्राप्त सुख-दु:ख की 
परीक्षा की जाती है- 

इष्टानिष्टकारणविशेषाद्‌ विरोधाज्च मिथः सुखदुःखयोरर्थान्तरभावः ॥ १॥ 
सूत्रार्थ- सुख और दुःख के भिन्न-भिन्न कारण होने से तथा परस्पर सुख और दुःख 
विरोधी होने से तथा सुख के लक्षण प्रसन्नता खिन्नतादि भिन्न-भिन्न होने से सुख और 
दुःख की अलग अलग सत्ता है॥ १॥ 
भाष्यार्थ:- सुख-दुःख दोनों भिन्न वस्तु हैं, सुख भिन्न है दुःख भिन्न है। क्‍योंकि दुष्ट 
कारण->स्वतन्त्रता धन सुगंध स्वाद भोजन आदि सामाग्री सुख का साधन है, अनिष्ट 
कारण-”परतंत्रता निर्धनत्व दुर्गधत्व अस्वादु भोजन कांटा आदि सामाग्री दुःख का 
साधन है। इस प्रकार कारण भेद से (सुख -दुःख भिन्न है)। तथा परस्पर विरोध से भी 
सुख-दुःख परस्पर विरोधी है, एक ही अधिकरण (समय या स्थान) में सुख-दुःख एक 
साथ अनुभव नहीं किया जा सकता और प्रत्यय (ज्ञान) का विरोधी होने से सुख में 
प्रसन्नवदनत्व और दुख में दीनवदनत्व होता है । इसलिए भी सुख भिन्न है दुःख भिन्न है 
॥ १॥ 


259 | 7? ०8 ८ 


दशमोध्याय: प्रथमान्हिकम्‌ 


सुखदुःखयो: परोक्षा तयोज्ञनाद 'िन्नत्वं मत्वा क्रियते; परन्तु सुख दुःखे न ज्ञानाद 
भिद्येते तद्यथा सुखमह्ं जाने दुःखमह्ं जानेडतुभथ्रातिरेषा पुनः कर्थ ज्ञानादर्थान्तरत्वं 
युखदुःखयोरात्मगुणप्रयक्ष॒गे/ अत्रोच्यते- 


यंधयानिर्णयान्तराभावश्र ज्ञानान्तरत्वे हेतुः॥ २॥ 


जिनान्तरत्वे हेतु) ज्ञानाद भिन्नत्वे, सुख दुःख च न ज्ञान किन्तु ज्ञानाद शभिक्रे स्त 
आत्मगुणी. तत्रायं हेदुर्य्यी ज्ञानां तु (/बंशयनिर्णयान्तराधावः-क्ष) 
यंशयानिर्णयान्तरस्याभावोउस्ति संधयानिर्णयान्तरं संशयन-निर्णयाश्यां शभिन्नं न ज्ञानम, 
संशयनिर्णयरूपं हि ज्ञानं भवाति सांशयिक ज्ञान विपरीतज्ञानमथ च +निर्णीतिं ज्ञानं च 
भ्वति हि, उक्त चर पृवनिन्तरख़्त्रेष प्रात्यक्षिकादि ज्ञानमदुएं ज्ञान तब्रिपरीतं दुषशज्ञानं च/ 
यत्रे चकारो निश्चयार्थ:/ न तथा सुख दुःख च ज्ञानविभागौ संशयानिर्णयाविव, अह्ं जाने 
यथार्थ विपरीत वोति ज्ञानविशेषमय न तथा सुख संशयानिर्णयभागथ च न तथा दुःखें 
यंशयानिर्णयभाक/ तस्मात्‌ युखदुःखेज्ञानाद शभिन्नौ गुणौ खल्वात्मन:/ अन्यभाष्यकारैः 
सत्रमबुद्ध्वाविषपरीत व्याख्या तत्र प्रथमः-अन्तरशब्दोःश्यन्तरार्थे कल्पितः, यश क 
बलाज्ज्ञाने योजिता:। न क्वित्र ज्ञानं कक्ष यत्तस्य भिन्नत्वं युखदुःखाश्यां प्रदर्येत न कष 
जान॑ स्वतन्त्रः शब्द: ज्ञानात्‌ सुखदुःखयोर्िन्नत्वं तक्ष सुखदुःखशब्दौ स्वतन्त्री 
तस्मात्तदर्थकल्पना विपरीता॥ २॥ 


सुख-दुःख की परीक्षा उन दोनों को ज्ञान से भिन्न मानकर की जाती है, परंतु सुख-दुःख 
ज्ञान से भिन्न नहीं है जैसे मैंने जाना मै सुखी हूँ, मैंने जाना मै दुःखी हूँ यह अनुभूति फिर 
कैसे ज्ञान से भिन्नत्व है सुख-दुःख आत्मा गुण प्रसंग में । यहाँ बताते हैं- 
संशयनिर्णयान्तराभावश्च ज्ञानान्तरत्वे हेतुः ॥ २॥ 

सूत्रार्थ- संशय और निर्णय से भिन्न ज्ञान का अभाव होना निश्चय से ज्ञान से सुख दुःख 
गुणों के भिन्न होने में हेतु है॥ २॥ 

भाष्यार्थ:- ज्ञान से भिन्नत्व में, सुख और दु:ख ज्ञान नहीं है किन्तु ज्ञान से भिन्न आत्मा 
के गुण हैं वहाँ यह हेतु है क्योंकि ज्ञान में तो संशय निर्णय से भिन्न का अभाव है संशय 
निर्णयान्तरज"संशय निर्णय से भिन्न ज्ञान नहीं है, संशय निर्णय रूप ही ज्ञान होता है, 
सांशयिक ज्ञान विपरीत ज्ञान और निर्णीत ज्ञान होता ही है, और कहा भी है पूर्व सूत्रों 
में प्रात्यक्षिक ज्ञान अदुष्ट ज्ञान और उसके विपरीत दुष्टज्ञान । सूत्र में चकार निश्चय अर्थ 
में है । संशय निर्णय के समान वैसा सुख और दुःख में ज्ञान का विभाग नहीं है, मैंने 
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यथार्थ या विपरीत जाना इस प्रकार ज्ञान का विशेषण है, वैसे सुख संशय निर्णय का 
भाव नहीं होता है । इसलिए सुख और दु:ख ज्ञान से भिन्न गुण आत्मा का है । अन्य 
भाष्यकारों ने सूत्र को न समझ कर विपरीत व्याख्या की है, पहला- अंतर शब्द अभ्यंतर 
अर्थ में कल्पना की है, और वह बलपूर्वक ज्ञान में जोड़ दिया । यहाँ ज्ञान लक्ष्य नहीं है 
कि उनका भिजन्नत्व सुख-दुःख से प्रदर्शित किया जाए और न ही ज्ञान स्वतंत्र शब्द है, 
ज्ञान से सुख-दुःख कि भिन्नता लक्ष्य है, सुख-दुःख स्वतंत्र शब्द है, इसलिए उस जैसा 
अर्थ की कल्पना विपरीत है ॥ २॥ 


हेत्वन्तरमाह-- 
तयोनिष्पत्ति: प्रत्यक्षलैल्िगकाभ्यायग॥ ३॥ 


(तियो:-निष्पत्ति) तयो: ग्रथमसत्रतः प्रकृतयो: सुखदुःखयोरत्पात्तिः प्रामिवा 
प्रित्यक्षतलैज्ियकाश्या) प्रत्यक्षतौड्ियकाश्यां ज्ञानाभ्यां भवाति। बल्विन्द्रियार्थयान्निकर्षजं 
ज्ञान जायते तदा हि तज्ज्ञानस्यातुकल्ये सुख प्रातिकृल्ये दुखं साक्षादतुभयते/ तथैव 
लिड्गदर्शनाल्‍लैडियक॑ ज्ञानं जायते तल्लैडियकज्ञानस्यानुकुल्लयेदु:खं ग्रातिकुल्ये 
दुःखयनुशुयते। न हि ततो जात॑ तदेव भ्रवाति वस्मात्‌ सुखें च न जाने किन्तु ज्ञानाद 
भिन्नमात्मनों गुणात्तरम/ इृदसापि सत्रमत्यभाष्यकारैश्रान्त्या प्र्ववद्‌॒ विपरीत 
व्याख्यातम्‌॥ ३॥ 


अन्य हेतु कहते हैं- 
तयोरनिष्पत्तिः प्रत्यक्षजैड्िगकाभ्याम्‌ ॥ ३ ॥ 

सूत्रार्थ- सुख और दुःख की प्राप्ति प्रत्यक्ष और अनुमान ज्ञानों के आधार पर होती है 
अतः सुख-दुःख ज्ञान से भिन्न है॥ ३॥ 

भाष्यार्थ:- उन (सुख-दुःख) दोनों प्रथम सूत्र से अनुवृत्ति आ रही है सुख और दुःख की 
उत्पत्ति या प्राप्ति प्रत्यक्ष और आनुमानिक ज्ञान से होता है। जब इंद्रियार्थ सन्निकर्ष से 
ज्ञान उत्पन्न होता है तब ही उस ज्ञान के अनुकूलता में सुख प्रतिकूलता में दुःख साक्षात 
अनुभूति होती है। वैसे ही लिंग दर्शन से लैंगिक का ज्ञान होता है उस लैंगिक ज्ञान के 
अनुकूलता में सुख प्रतिकूलता में दुःख अनुभव होता है । जिससे उत्पन्न होता है वही 
नहीं होता है इसलिए सुख और दु:ख ज्ञान नहीं है किन्तु ज्ञान से भिन्न आत्मा का 
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गुणान्तर है। यह सूत्र भी अन्य भाष्यकारॉन ने क्रांति से पूर्व के समान विपरीत 
व्याख्यात किया है ॥३॥ 


लैड्ियकात्‌ कथ्थ सुखदुःखे भवत इत्युत्तरामिषतः पुनरपरों हेदुर्दीयते सुखदुखयोज्ञानाद 
भिन्नत्वे--- 


अश्ववित्यापि॥ ४॥ 


(अशध्वत-हति-आपि) अभ्त-झाति खलु सुख दुख वा यते दिने याये वाउभवत्‌ तस्य 
स्मरणात्‌ पृनः सुख दःखमतुभवाति जनः, आपि शब्दाद्‌ भ्विष्याति मे सुख 
जलवृशितो5च्नोत्पत्त्या, पृत्रों मे प्रवायादायमिष्यतीत्याशंसनाद भ्रवाति हि एुखें। तथा 
भोजनप्रापणात्‌_तदास्वादनेनेोति संकल्प्य सुखयतुभवाति ह्वि जनः, एवं दुःखप्रद॑ं 
दृष्ट्वाउनेन दुख॑ जाते स्मृत्या पुनर्दःखमनुभवाति, उदयतदण्डह्वस्तं दृष्ट्वा दुःखसनुभवाति 
यद्‌ दुःखायिष्याति खल्वयण/ िवत्तस्य सुखस्य दुःखस्य स्यातिर्भवाति तत्‌ सुख पुनः 
प्राजयात्‌ तद दुःख॑ नाएयात्‌ सुख्यस्य दुःखस्य चास्थिरत्वात्पुनः स्मरणं भवाति 
पुनस्तत्युखस्य प्रान्‍्यये तथा दुःखस्यापुनरागयनाय संकल्पो भ्रवाति। ज्ञानं दु न 
क्षणिकमस्थिरं वा, नद्ठि तन्नाशप्रसक्षयों यस्य स्मरणं भवेत्‌ तथा पुनस्तत्पापिप्रसक्षयः 
खलु यस्य संकल्पो भ्रवेद्‌ यदेतद्‌ ज्ञान से गते दिनेउप्यश्दायामितनि दिनेशपिे भ्राविष्ियाति 
वेति व्यवह्वारों न दृश्यते, अथाकारानिर्नातरीं ज्ञानं भोगाकारानिभासिः सुख दुःख चा। 
अनेकैभापष्यिकारै: सत्रामिदयत्यथा व्याख्यातम्‌॥ ४॥ 


अनुमान से कैसे सुख-दुःख होता है इस उत्तर की इच्छा से पुन: दूसरा हेतु दिया जाता है 
कि सुख और दुःख के ज्ञान से भिन्नता में- 
अभूदित्यपि ॥ ४॥ 

सृूत्रार्थ-- पहिले भी हुआ था यह बात सुख-दुःख पर लागू होती है ज्ञान पर नहीं॥४॥ 
भाष्यार्थ:- अभूतर सुख या दुःख पिछले दिनों में अथवा पास में हुआ था उसका स्मरण 
से पुनः: सुख या दुःख को मनुष्य अनुभव करता है, अपि शब्द से जल वृष्टि होने से अन्न 
उत्पत्ति से मुझे सुख होगा, मेरा पुत्र विदेश से आएगा इस प्रकार के सांत्वना से सुख 
होता है । वैसे ही भोजन प्राप्ति से उसके आस्वादन से इस प्रकार संकल्प करके सुख क 
अनुभव करता है मनुष्य, उसी प्रकार दुःख दायक घटना देख करके जिससे दुःख हुआ 
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था, उसकी स्मृति से पुन: दुःख को अनुभव करता है, मारने को उद्यत हाथ में डंडा को 
देखकर दुःख का अनुभव करता है कि हम लोगों को दुःख देगा। निवृत सुख और दुःख 
की स्मृति होती है वह सुख पुनः प्राप्त होना चाहिए वह दु:ख प्राप्त नहीं होवे सुख और 
दुःख के अस्थिर होने से पुनः: स्मरण होता है पुनः उस सुख की प्राप्ति के लिए तथा दुःख 
की पुनः अप्राप्ति के लिए संकल्प होता है। ज्ञान तो क्षणिक अथवा स्थिर नहीं है और न 
ही उसके नाश का प्रसंग आता है, जिसका स्मरण होवे तथा पुनः: जिसका संकल्प होवे 
उसकी प्राप्ति का प्रसंग आता है, जो यह ज्ञान मुझे पिछले दिनों में भी हुआ था और 
आगामि दिनों में भी होगा ऐसा व्यवहार नहीं दिखाई देता है, अर्थ के अनुसार ज्ञान 
भासित होता है और भोग के अनुसार सुख और दुःख भासित होता है । अनेक 
भाष्यकारों ने इस सूत्र की अन्यथा व्याख्या की है ॥ ४॥ 


पृनरन्यो हेतुरत्रैव दीयते-- 
याति च॒ कार्यादर्शनाव्‌॥ १॥ 


(सत्‌ चा) प्रात्यक्षिके लैडियके वा ज्ञाने याति चापि /(कारय्दर्शनाद) एुखदुःखयो: 
कार्यर्य मुखप्रसादस्य मृखदैन्यस्यादर्शनात्‌, न हि ज्ञानकाले सुखकर्य मुखप्रयादः 
दुःखकार्य मृखदैन्यं दृश्यते तस्मात्‌ युखदुःखे जञानाद शिन्रे सतो नोचेत्‌ सुखकार्यस्य 
मुखप्रसादस्य दुःखकार्यस्य मुखदैन्यस्य निरन्तर प्रवात्तिभविद्‌ ज्ञानस्य स्थिरत्वातृ॥ ५॥ 


पुन: अब हेतु यही दिया जाता है- 

सति च कार्यादर्शनात्‌ ॥५॥ 
सृूत्रार्थ--सामान्य ज्ञान पर सुख-दुःख का कार्य प्रसन्नता खिन्नता न देखे जाने से सुख- 
दुःख ज्ञान से भिन्न है॥५॥ 
भाष्यार्थ:- प्रात्यक्षिक या लैंगिक ज्ञान होने पर भी सुख का न देखा जाने से, ज्ञान के 
काल में सुख का कार्य की प्रसन्नता दुःख का कार्य खिन्नता नहीं दिखाई देता है इसलिए 
सुख-दुःख ज्ञान से भिन्न है, नहीं तो सुख कार्य मुख की प्रसन्नता दुःख के कार्य मुख की 
खिन्नता का निरंतर प्रवृत्ति होवे ज्ञान के स्थिर होने से ॥ ५॥ 


अन्यकज्ञ-- 


एकार्थव्मवायिकारणान्तरेषु दृष्टत्वत्‌॥ ६/ 
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(एकारथससवायिकारणान्तरेष दृष्टत्वाठ)॑ ज्ञानसुखदुःखानासितिशेष:, 
जानमात्मएण:ः_ सुखदःखे. चाप्यात्मगूुणी _ ते गुणा ज्ञानसुखदःखानि 
खल्वेकार्थममवायिकारणान्तरेष॒ दृश्यत्ते! एकस्मिनब्रर्थे खल्वात्मानें समवयन्तीति 
तन्छिलानि कारणान्तराणि शिन्नशिन्रानि कारणानि ज्ञानसुबदुःखानां यानि तेषु 
दृष्टत्वाज्जान-सुखदुःखानाय्‌/ ज्ञानस्य कारणानि सनन्‍्तीलब्ियार्थयात्रिकर्षों लिकृगरदर्शन 
शब्दप्रत्ययः/ सुखस्य कारणानि धर्मः सुख॒रागः सुखसाधनोपाज॑निच्छाग्रयत्ी, दुःखस्य 
कारणानि खबल्‍्वधमौद्रेपो दुःखसाधनपारिग्रहच्रेश/ एतानि भभिन्नभिन्नकारणानि 
खल्वात्मनि समवेतात्याश्रितानि तेष॒ (भिन्नभिन्नेष्त दृश्यमानानि ज्ञानसुखदुःखानि 
भिन्नभिन्न गुणा: सन्त्यात्मनस्तस्माज्ज्ञानाद भिन्न सुख दुःख चोति निष्कर्ष:॥ ६॥ 


और दूसरा- 

एकाथसमवायिकारणान्तरेषु दृष्टत्वात्‌ ॥ ६॥ 
सृत्रार्थ:- ये पदार्थ आत्मा में सम्बन्ध/ संबद्ध भिन्न-भिन्न कारणों से ज्ञान, सुख और दुःख 
उत्पन्न होता हुआ देखा जाने से सुख-दुःख ज्ञान में / से भिन्न है॥ ६॥ 
भाष्यार्थ:- ज्ञान सुख-दु:खों का यह शेष है, ज्ञान आत्मा का गुण है और सुख-दुःख भी 
आत्मा के गुण हैं, वे गुण ज्ञान सुख-दुःख एकार्थ समवायि भिन्न-भिन्न कारणों में देखे 
जाते हैं। ज्ञान सुख-दुःख के जो स्वाभाविक भिन्न-भिन्न कारण है वे ही एक अर्थ आत्मा 
में समवेत रहते हैं। उन (कारणों) मे इस सुख-दुःख की उत्पत्ति देखी जाने से। ज्ञान के 
कारण इंद्रियार्थ सन्निकर्ष लिंग दर्शन और शब्द प्रत्यय है। सुख के कारण धर्म सुख राग 
सुख-साधनों का उपार्जन इच्छा प्रयत्न, दुःख के कारण अधर्म द्वेष दुःख साधनों का 
इकट्ठा करना चेष्टा करना ये भिन्न-भिन्न कारण आत्म आमें समवेत आश्रित हैं, उन भिन्न- 
भिन्न कारणों में दृश्यमान ज्ञान सुख-दुःख भिन्न सुख और दुःख हैं यह निष्कर्ष है ॥ ६॥ 


जानयुखदुःखानि कथमेकास्मित्र्थ. खल्वात्मने. समवेतकारणान्तरेष दुष्टानि/ 
अत्रोच्यते- 
एकदेश इत्येकास्मिन्‌ शिरः पृछमुदरं मर्माणि तद्रिशेषस्तब्िशेषेभ्य:॥ ७॥ 


(एकस्मिनु) एकास्मिन्‌ देहे (शिरः पश्म-उदरं सर्माणि एकदेश:-झाति वब्रिसेष 
यथाउस्य देहस्यैक-देश:-एकैकदेशोी भक्नभिन्नाहृग शिरः प्श्यमदरं॑ सर्मादिकं 
विशिषशज्गम (तब्रिशेषेभ्य) वद्धिन्नभिन्नकारणेभ्यः सन्ति तथैवैकास्मिन्नात्मानि 
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भिन्नभिन्नकारणेभ्यो निष्पन्नानि ज्ञान एुखदुःखानि सन्ति, तस्माज्जानाद /शभिक्ने सुखदुःखे 
खल्वात्मगृणौ॥ ७॥ 


ज्ञान सुख-दुःख कैसे एक ही अर्थ आत्मा में समवेत भिन्न-भिन्न कारणों में देखे जाते हैं? 
यहाँ बताते हैं- 

एकदेश इत्येकस्मिन्‌ शिरः पृष्ठमुदरं मर्माणि तद्विशेष- स्तद्विशेषेभ्यः ॥ ७॥ 
सूत्रार्थ-- एक ही शरीर में जैसे एक भाग शिर, पीठ पेयादि कोमलाडग अपने अपने 
भिन्न कारणों 5 अवयवों से उत्पन्न होता है वैसे ही आत्मा में रहनेवाले ज्ञान - सुख 
दुःख गुण अपने भिन्न भिन्न कारणों से उत्पन्न होते है। इसलिए सुख-दुःख से भिन्न है॥ 
७॥ 
भाष्यार्थ:- एक ही शरीर में जैसे इस देह के एक देश-एकदेश भिन्न-भिन्न अंग शिर पीठ 
उदार मर्म आदि विशेष अंग हैं वह भिन्न-भिन्न कारणों (अवयवों) से उत्पन्न होते हैं, वैसे 
ही एक ही आत्मा में भिन्न-भिन्न कारणों से उत्पन्न ज्ञान सुख-दुःख है, इसलिए ज्ञान से 
भिन्न सुख-दुःख आत्मा के गुण हैं ॥ ७॥ 
(ृख-दुःख ज्ञान भिन्न भिन्न यह जाना तथा व्यवद्वार में लाना। 


/. विषयों का ज्ञान करके परन्तु सुखी दुःखी न ह्वो के यह् कहना है। 

2. यह्व अन्ञानी स्वार्थी इस प्रकार मुझे कह्द रहा से हूँ नहीं / कहता रहे ऐसी उपेक्षा से 
बच सकता है। 

3. यह्द दोष है भी धन्यवाद देना चाहिए / अब बता दिया 2/ 


॥ प्रथमाहिनकं समाप्तम्‌ ॥ 
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अध््‌ना सर्वान्ति कारण परोक्षते-- 
कारणामिति द्रव्ये कार्ययमवायात्‌॥ ९॥ 


(कार्यसमवायाद्‌) कार्य हि तिविध्व॑ भवति द्रव्य गुण: कर्मीति सज्ञाभेदात्‌, 
कार्यद्रव्य॑ कार्यगुण: कर्यकर्म तेषां कार्याणां कार्यभूतानां द्रव्यगुणकर्मणां समवायः 
यमवेतत्व॑ यमवेतसस्वन्धः: समवायसस्बन्धोडविनाभावसस्वन्धः कार्यसमवायस्तस्मात्‌ 
(कारममस्‌-इति) कारसस्‌-झति व्यवद्वारः प्रयोगों वा (्रव्ये) द्र्ये भवाति, नात्यत्र गुणे 
कर्मीणे वा। तस्मात्‌ समवायात््‌ कारणसर्थात्‌ समवायिकारणं द्रव्यमेव भवाति स्वकार्य 
प्राति स्वकीय कार्यद्रव्यं कार्यगुणं कार्यकर्म प्राति यथा तन्‍्तवः पटस्य, फ़र्लें रसादेट, पादी 
गयनस्य हत्तावादानस्य मुसलुम॒त्केपणस्य समवायिकारणय॥ 2॥ 


अब सबके अंत में कारण की परीक्षा की जाती है- 
कारणमिति द्रव्ये कार्यसमवायात्‌ ॥ १॥ 


सूत्रार्थ- समवायि कारण ऐसा व्यवहार द्रव्य में होता है। कार्य द्रव्य, कार्य गुण, कार्य 
कर्म का द्रव्य के साथ हो निश्चित सम्बद्ध होने से॥ १॥ 

भाष्यार्थ:- कार्य तीन प्रकार का होता है, द्रव्य गुण कर्म के संज्ञा भेद से कार्य द्रव्य कार्य 
गुण कार्य कर्म इनके कार्यों का कार्य भूतों का द्रव्य गुण कर्मों का समवाय समवेत संबंध 
समवाय संबंध अविनाभाव संबंध कार्य समवाय होता है, अन्यत्र गुण में या कर्म में नहीं 
होता है इस समवाय संबंध से कारण अर्थात समवायि का द्रव्य ही होता है अपने कार्य 
के प्रति"अपने कार्य द्रव्य कार्य गुण कार्य कर्म के प्रति जैसे तन्‍्तु पट का (पट का 
समवायि कारण तन्‍्तु होता है) रसादि के फल, गमन का पाद, आदान का हाथ, 
उत्क्षेपण का मूसल समवायी कारण होता है ॥ १॥ 


तथा-- 
यंयोगाद्वा॥ २/ 


(सियोगाव्‌-वा) द्रव्ये कारणामिति वर्तते, वाकारः कारमसान्तराविधानाय चार्थे/ 
कार्यसमवायावत्‌ व्‌ द्रव्ये यमवायिकारणनगिति व्यवद्यारः, तथा संयोगादापि द्वव्ये 
कारणामिति व्यवह्दारों भवाति/। समवायाभावात्र तत्खवल्वसमवायिकारणस्‌/ यथा घर्टं 
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प्राति चक्रस्य हृ्तस्य वा संयोगात्‌ खलु चक्र हस्तोडइसमवायिकारणम, पर ग्राति तुर्याः 
संयोगात्‌ दुरी भवत्ययमवायिकारणण!/ यद्वा द्वव्ये कारणामिति व्यवद्वारो द्विविधो भवाति 
कार्यसमवायात्‌कंयोगाज्ञ, तत्र प्रथम समवायिकारणमृत्तरससमवायिकारणसिति/ 
संयोगाद्वा द्रव्ये कारणत्वमसमवायिकारणत्व॑ द्‌वैकल्पिक॑ द्रव्यादन्यत्रापि तस्य 
प्रक्रान्तत्वातज्ञाग्रे वक्ष्यत्याचार्योउत एवात्र वा शब्द: प्रयुक्त, परन्तु कार्यसमवायाद्‌ द्रव्ये 
यमवायिकरणत्वं नित्यमेव सत्य द्रव्यादन्यत्रासस्भवादिति विवेक:॥ २॥ 


वैसे- 
संयोगाद्वा ॥ २॥ 

सूत्रार्थ-- अवयव में संयोग के कारण भी ततन्‍्तु द्रव्य को समवायि कारण कहते है॥ 
भाष्यार्थ:- द्रव्य में कारण रहता है, वकार दूसरे कारण के विधान के अर्थ में है। कार्य के 
समवाय (संबंध) से तो द्रव्य में समवायि कारण का व्यवहार होता है, तथा संयोग से भी 
द्रव्य में कारण का व्यवहार होता है । समवाय (संबंध) के अभाव से वह असमवायि 
कारण होता है। जैसे घट के प्रति चक्र का या हाथ का संयोग से चक्र हस्त समवायि 
कारण होता है, पट के प्रति तुरी के संयोग से तुरी असमवायि कारण होता है। अथवा 
द्रव्य में कारण का व्यवहार दो प्रकार का होता है, कार्य के समवाय से और संयोग से, 


वहाँ प्रथम समवायि कारण है बाद वाला असमवायि कारण है। संयोग से द्रव्य मेन 
कारणत्व-असमवायिकारण त्व तो वैकल्पिक द्रव्य से अन्यत्र भी उसका प्रकारांतत्व होने 


से वह, आगे आचार्य बताएगे इसलिए यहाँ वा शब्द का प्रयोग किया गया है, परंतु 
कार्य समवाय से द्रव्य मेन समवायिकारणत्व नित्य ही रहता है उस द्रव्य से अन्यत्र 
असंभव होने से, ऐसा जानना चाहिए ॥ २॥ 


अद्रव्येधपि भवत्ययमवायिकारणव्यवद्वारस्तत्र प्रथम कर्मीणि दर्शयाति सत्रकारः-- 
करणे समवायात्‌ कर्माणि॥ ३॥ 


(किर्माणि) कर्माणि भ्रवन्त्ययमवायिकारणानि, परन्तु न स्वतन्त्राणि साक्षाद्वा, 
किन्तु (कारणे समवायात्‌) कस्‍तुतः संयोगविभागवेगानां कार्याणां कार्यगुणानां 
कारणानि कर्माणि, संयोगविभागवेगाश्र कारणे द्रव्ये समवायन्ति तत्रैव कारणे द्वव्ये 
कर्माण्यापि समक्‍्यन्ति, तत्र कारणे द्रव्ये कर्गणां समवायात्‌ समवायसस्बन्धेन 
वर्तमानत्वात्‌ कर्माणि खल्वापि परस्परया भ्रवन्त्यसयमवायिकारणानि। समवायिकारण तु 
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तन्तुप्रभृविक द्रव्यमेव तत्कार्यद्रव्यस्य पटादिकस्य तथा संयोगादिगुणानां कर्मणां चापि॥ 
२॥/ 


अद्वव्य में भी असमवायिकारण का व्यवहार होता है उनमें प्रथम कर्म को दिखाते हैं- 
कारणे समवायात्‌ कर्माणि ॥३॥ 

सूत्रार्थ-- कारण (तन्तु ) में सम्बद्ध होने से कर्म संयोगादि गुणों के असमवायि कारण 
होते है। 

भाष्यार्थ:- कर्म असमवायि कारण होता है, परंतु स्वतन्त्र या साक्षात नहीं, किन्तु 
वस्तुत: संयोग विभाग वेग कार्यों का कार्य गुणों का कारण कर्म है, संयोग विभाग और 
वेग कारण द्रव्य में समवेत रहते हैं, वहीं कारण द्रव्य में कर्म भी समवेत रहते हैं, उन 
कारण द्रव्य में कर्मों का समवाय सेजसमवाय संबंध से वर्तमान होने से कर्म भी परम्परा 


से असमवायि कारण होते हैं । समवायि कारण तो तन्तु आदि द्रव्य ही होता है उस 
कार्य द्रव्य का तथा संयोग आदि गुणों का और कर्मों के भी ॥ ३॥ 


अथ गृणेडसमवायिकारसव्यवद्वारं दर्शयति-- 
तथा रूपे कारणैकार्थलमवायात्‌॥/ ४ ॥/ 


(विथा रूपे कारणैकार्थममवायातु) तथा रूपे रूपादौ रूपरसस्पर्शणु 
खल्वसमवायिकारणव्यव-ह्वारोउस्ति/ रूपादिकमयमवायिकारणं भ्रवाति 
कार्यरूपादिकस्य,_ यतो.. यदवयविद्रव्य॑ कार्य. तस्यावयविनों द्रव्यस्य 
कारणमवक्यवरद्रव्यमेकोईर्थ: समानाधिकरणं रूपादिकस्याव्यविरद्रव्यस्य क्षतत्र 
कारणाखैकाधिकरणे. द्ययोरापि. समवायात्‌.. समवायसस्वन्धात्‌._ कारणस्थ॑ं 
रूपादिकमसमवायिकारणं भवाति कार्यरूपादिकस्याव्यावि-द्रव्यस्थितस्य/ 
अन्योव्याख्यामार्ग:-कार्यरूपादिकस्यावयकविरद्रव्यं समवायिकारणं तेन कारणेनावयाविना 
द्रग्येण सहैवैकास्मिन्नथेडवयवाख्येडश्षिकरणे कार्यरूपादिक॑ समवाति यथाउकयविद्रव्यं 
समवीति तथाउवयावि-रूपादिकमापि समवोति यतोउक्यविद्रव्यस्थ कारणमव्यवरूपमास्ति 
तज्ञावववरूपादिकमक्यवे समवीति, अक्यवे वर्तमान सदेव रूपादिकों गृणोउव्याविनि 
वर्ततेी करणैकाथसमवेतत्वेन कारणगुणप्‌र्वक्त्वेन कार्यगुणप्रादुरभावाद्वेतों रूपादिको 
गृणोउसमवायिकारसस्‌॥ ४॥ 


अब गुण में असमवायि कारण का व्यवहार को दिखाते हैं- 


259 | 7 ०8 ८ 


दशमोध्याये: द्वितीयान्हिकम्‌ 


तथा रुपे कारणैकार्थसमवायात्‌ ॥४॥ 
सूत्रार्थ-- वैसे ही रूपगुण में असमवायि कारण का व्यवहार होता है दो कारण एक ही 
वस्तु में सम्बद्ध होने से। 
भाष्यार्थ:- वैसे ही रूप में-रूपादि में5 रूप रस स्पर्श में असमवायि कारण का व्यवहार 
होता है । रूप आदि असमवायिकारण होता है कार्य रूप आदि का, क्‍योंकि जो अवयवि 


द्रव्य कार्य है उस अवयबी द्रव्य का कारण अवयवब द्रव्य होता है यह एक अर्थ है। और 
समानाधिकरण है रूप आदि का और अवयवि द्रव्य का वहाँ कारण नामक एक 
अधिकरण में दोनों ही समवाय सेजसमवाय संबंध से कारणस्थ रूप आदि असमवायि 
कारण होता है कार्य रूप आदि का अवयवि द्रव्य स्थित का । 

व्याख्या का दूसरा मार्ग-कार्य रूप आदि का अवयवि द्रव्य समवायि कारण है उस 
कारण से अवयवि द्रव्य के साथ एक ही अर्थ में अवयव नामक अधिकरण में कार्य रूप 
आदि समवेत होता है जैसे- अवयवि द्रव्य समवेत होता है वैसे अवयवि रूप आदि भी 


समवेत होता है क्योंकि अवयबि रूप आदि अवयव में समवेत रहता है, अवयब में 


अविद्यमान होता हुआ ही रूप आदि गुण अवयवि में रहते हैं कारण एकार्थ समवेतत्व 
से-कारण गुण पूर्वक कार्य गुण उत्पन्न होने से इस हेतु से रूप आदि गुण असमवायि 
कारण है ॥ ४॥ 


अन्यबज्व-- 
कारणसमवायाव्‌ संयोगः पटस्य॥ ५॥ 


(सियोग:ः कारमसमवायात्‌ पटस्य) संयोगोडई्समवायिकारणं भ्रवाति कारणेणु 
खल्वव्यवेष॒. समवायात्‌; यथा-पटस्य पटकारणेए._तन्दुषए_ समवेतत्वात्‌ 
यंयोगोउसमवायिकारणं साक्षादस्ति; तनन्‍्तुए संयोग: साक्षाद दृश्यते ह्वि। अत्र संयोग: 
कारणवर्ती युणोउस्ति न तु कार्यवर्ती, तस्मात्‌ कारणसमवायादुक्तो हेतु:॥ ५॥ 


और दूसरा- 

कारण समवायात्‌ संयोगः पटस्य ॥५॥ 
सृत्रार्थ:- तन्‍्तुओं में होने से संयोग पट कारण असमवायि कारण होता है। 
भाष्यार्थ:- संयोग असमवायि कारण होता है कारण अवयवों में समवेत होने से, जैसे 
पट का पट के कारणों तंतुओं में समवेत होने से संयोग असमवायि कारण साक्षात है, 
तंतुओं मे संयोग साक्षात देखा जाता है यहाँ संयोग कारणवर्ती गुण है, न कि कार्यवर्ती, 
इसलिए कारण के समवाय से हेतु कहा गया है ॥ ५॥ 
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यच यंयोग:-- 
कारमकारणसमवायाज्/ ६/ 


(कारणकारणससवायात्‌-च) क्वाचित्‌ संयोग: कारणस्य कारणे समवेतत्वादपि 
भ्रवत्यसमवायि-कारणम/ यथावुलापिण्छे तुलराशौ वा यन्मद्वत्त्वं महवत्पारिमार्ण तस्य 
कराएं समवायिकारणं तुलपिण्डस्तुल- राशिवाँ; तुलापिण्डस्य तुलराशेः कारणस्य कारण 
यमवायिकारणं तुलावयवा वुलांशवस्तेष॒ कारणभ्तेष तुलावयवेएु समवेतस्तेषां 
शिथिलयंयोग:, से एप संयोग: कारमस्य कारणे समवेतत्वाद भ्रवत्यसमवायि-कारणं 
महचुलापिण्डस्य महत्पारियाणस्य च॥ ६॥ 


और वह संयोग- 

कारणाकारणसमवायाज्च ॥ ६॥ 
सूत्रार्थ-- कारण के कारण में सम्बद्ध होने से भी संयोग असमवायि कारण कहलाता है। 
(जैसे तूलांशु तूल तथा महत्परिमाण का ) 
भाष्यार्थ:- कोई संयोग कारण के कारण में समवेत होने से भी असमवायि कारण होता 
है । जैसे कपास के पिंड में या कार्पास की राशियों में जो महत्व5 महत परिमाण है 
उसका कारण> समवायिकारण कार्पास के पिण्ड या कपास के राशि है। तूल पिण्ड का 
या तूल राशि के कारण का कारण समवायि कारण तुलावयव या तुलांश है उन 
कारणभूत तूल अवयवों में समवेत है । उनका शिथिल संयोग वह यह संयोग कारण के 
कारण में समवेत होने से महत तूलपिण्ड का और महत परिमाण का असमवाययि 
कारण होता है ॥ ६॥ 


अथ कचरे 
संयुक्ततमवायादप्रेवैशेषिकय॥ ७॥ 


(अग्ने--वैशेषिकम॒) अग्मेः खलु वैशेषिक कारणत्वं समवाय्यसमवायिकारणत्वाश्यां 
विशिष्ट भिन्न कारणत्व॑ निमित्तकारणत्व॑ भवाति, अग्निर्िमित्तकारणं भवाति 
पाकजधर्माणां रूपादीनागमित्यर्थ:/ कथामित्य-च्यते /संयुक्तसममवायात्) आग्निना संयृक्तेय॒ 
घटफ़लादिएु तद्गपादीनां समवेतत्वात्‌_तेषायग्रिनिसित्तकारणं/ जजेणु, _ कालोउपि 
“कारणेन काल: ” (६/१/२६ इत्युक्तत्वात्‌ वैशेषिकमेवात्र िसित्तकारणपरनासकमसन्यथा 
हि भाष्यकारैः: कल्पितं निमित्तकारममुत्यत्र स्यात। इत्थमेवान्यत्र तथा तद्यगुणा 
जानादयश्व निमित्तकारणमि-त्युव्प्रेक्षण॥/ ७॥ 
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संयुक्तसमवायादस्रेवैशेषिकम्‌ ॥ ७॥ 
सृूत्रार्थ:- अग्नि से संयुक्त घट फलादि में नये लाल रूपादि गुणों के सम्बद्ध रहने से अग्नि 
द्रव्य रूपादि का निमित्त कारण है। 
भाष्यार्थ- अग्नि का वैशेषिक"कारणत्व-समवायि और असमवायि कारण से 


विशिष्ट-भिन्न कारणत्व-निमित्त कारणत्व होता है, अग्नि निमित्त कारण होता है 
पाकज धर्म रूप आदि का । कैसे कहा जाता है? अग्नि से संयुक्त घट फल आदि में उन 


रूप आदि का समवेत होने से उनका अग्नि निमित्त कारण है । जड़ों में, काल भी 
“कारणेन काल: ” (६-०१-२६)इस प्रकार कहा गया होने से । वैशेषिक का ही यहाँ 
दूसरा नाम निमित्त कारण है, अन्य भाष्यकारों ने अन्यथा ही कल्पना की है कि निमित्त 
कारण ही सूत्र होवे । इस प्रकार से अन्यत्र संयुक्त समवेतों में ज्ञान आदि गुणों वाला 
चेतन जीवात्मा और परमात्मा है तथा उनके ज्ञान आदि गुण निमित्त कारण हैं इस 
प्रकार जान लेना चाहिए॥ ७॥ 


अधना शात्रात्ते सत्रद्वयेन शात्रस्योपसंह्यार: क्रियते-- 
दुष्टानां दृष्प्रयोजनानां दुष्टाभावे प्रयोगोउश्युदयाय॥ ८॥ 


दिशनां दुष्प्रयोजनानां. दुष्टाभावे प्रयोग:-अभ्युदयाय) 'अथाथो. धर्म 
व्याख्यायाम:” ज्ञवि धर्मव्याख्यानप्रविज्ञा,; व्याख्यातश्वासौ तत््वज्ञानाख्यों विशिष्धर्म:ः। 
“यतो5भ्युदयनि:श्रेयसासिद्धि: य॒ धर्मः” जति धर्मात्‌ साध्य॑ प्रयोजन द्विविधमश्युदयों 
नि:श्रेयसश्च, तत्र दुशनां कर्मणां दृष्फलव्ता दृष्प्रयोजनाभावे दृष््फलाभावे प्रयोग: 
प्रयोजन फलमशभ्युदयाय-आभिमुखी शुतायदयायोत्कषयिद्द जन्मानि परजन्मानि वा भ्वाति 
नद्वत्र फलेडविश्वासः कार्य-॥ ८॥ 


अब शास्त्र के अंत में दो सूत्रों के द्वारा शास्त्र का उपसंहार किया जाता है- 
दृष्टानां दृष्टप्रयोजनानां दृष्टाभावे प्रयोगो$भ्युदयाय ॥ ८॥ 


सृत्रार्थ-- तत्काल फल देनेवाले कर्मों का तत्काल फल प्राप्ति न होने पर उनका फल आगे 
भविष्य में मिलेगा । 

भाष्यार्थ:- “अथातो धर्म व्याख्यास्याम:” इस प्रकार धर्म की व्याख्या करने वाली 
प्रतिज्ञा है (इस शास्त्र की) और इस व्याख्या से तत्वज्ञान नामक विशिष्ट धर्म का कथन है 


। “यतो<्भ्युदय नि:5श्रेयससिद्धि स धर्म:” इस धर्म सिद्धि करने योग्य प्रयोजन दो प्रकार 
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का है अभ्युदय और निःश्रेयस, वहाँ दृष्ट कर्मों का शीघ्रफल वालों का दृष्ट प्रयोजन के 
अभाव में दृष्ट फल के अभाव में प्रयोग"प्रयोजन फल अभ्युदय के लिए अभिमुख भूत 
उदय>उत्कर्ष के लिए इस जन्म में या पर जन्म में होता है यहाँ फल में अविश्वास नहीं 
करना चाहिए ॥ ८॥ 


यतः-- 
तद्बचनादाम्रायस्य प्रामाण्यागिति॥ ९॥ 


(वद्गबचनावु) अत्र शात्रे यदात्मादिद्वव्याणां तदयुणकर्मणां वैशेषिकध्चर्माणां 
विशिष्धर्मपदवाच्यानां तत्त्वज्ञानानां व्याख्यान कृत तत्राविश्वायेत न भवितव्य यतो5त्र 
व्याख्यावस्यथ धर्मस्याश्रयः बल्‍्वाम्लायस्त-द्वच्चत॑ धर्मप्रवचनशारत्र. वेदस्तस्माद्‌ 
धर्मप्रवचनशातस्राद्‌ धर्मप्रवचनशात्रत्वात्‌ (आम्रायस्य) तस्य वेदस्य (/प्रामाण्यय्‌-इति) 
अत्र वैशेषिकदर्शने प्रमाण्यं कृतण, वेद ग्रमाणीकृत्य हि व्याख्यातों धर्यो न हि 
यन्देद्दावसरो5त्रोति शुभ शमाततं शात्रय्‌॥ ९0 


क्योंकि- 
तद्बचनादाम्नायस्य प्रामाण्यमिति ॥९॥ 

सृत्रार्थ:- धर्म प्रवचन शास्त्र होने से वेद का प्रमाण है इस शास्त्र में बताए गए तत्व ज्ञान 
के संबंध में । 

भाष्यार्थ:- इस शास्त्र में जो आत्मादि द्रव्यों का उनके गुण कर्मों का विशिष्ट धर्मों का 
विशिष्ट पद वाच्यों का तत्वज्ञानों का व्याख्यान किया गया उनमें अविश्वास नहीं होना 
चाहिए क्‍योंकि यहाँ व्याख्यात धर्म का आश्रय आम्नाय (वेद) है उनके वचन धर्म प्रवचन 
शास्त्र वेद हैं इसलिए धर्म प्रवचन शास्त्र होने से धर्म प्रवचन शास्त्र वाला होने से उस 


वेद का इस वैशेषिक दर्शन में प्रामाणिकता स्वीकार की गयी है, वेद को प्रमाण मान 
करके ही धर्म की व्याख्या की गई है संदेह का कोई अवसर नहीं है यहाँ, इस प्रकार शुभ 
समाप्त शास्त्र का हुआ ॥ ९॥ 
द्वितीयाहिनकं समाप्तम्‌ । 
समाप्तगतश्च दशमो5्ध्याय:, 
वैशेषिकदर्शन ब्रह्ममुनिभाष्योपेतं च पूर्तिमगात्‌ ॥ 


एन ० ०-० जन न न. १ रा 
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